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EINLEITUNe 


Mothodiselie Fekler bei der Erklamng vedischer Gottfr 1—3. Dio bis- 
horigeii Anffassungen von Vanina 3—7. Varuna nnd die librigen Adityas 7 —9. 

I. Varuna und die Wasser. Vanuja in den irdiscben und himmlisehen 
Wassern; die vedLsche Kosmologie 9—13. 

II. Varuna und das Rta. Vanina alsSebiitzer des Rta 13. Rfca = Wahr- 
heit 13—15. Die jjWahrheitsbetatigung" (satyakriya) 15—20. Das Rta ira 
Kultlied; der Valamythus; rtayuj, rtavfdh, rtdjdta 20—23. Das Rt als 
kosmiscbes Prinzip 24. Der „Sitz des Rta“ 24—26. Das Rta und das awe- 
stische Asa 27. 

III. Varuna als KOnig. Varuna als Eidgott 28. Der Sehwur beim Wasser 
28—31. Das Wasserordal 31—32. Die Wasserausgiefiung bei Schenkungen 
32—33. Die Bedeutung des Eidwassers 33—34. Varunas Konigs- und Richter- 
tum 34—36. Mitea und Aryaman 37—40. 

Wenn man in der Erklarung der vedischen Gdttergestalten 
trotz aller darauf verwandten Arbeit bis jetzt recht geringe Fort- 
schritte gemacht hat, so hat das verschiedene Ursachen. Viel liegt 
daran, daB man oft allzu eklektisch verfahrt. Ein paar Stellen 
werden heransgegriffen nnd znr Grundlage der Beweisfiahrung ge- 
maeht ; die anderen, die mit den erzielten Eesultaten oft ganz un- 
vereinbar sind, werden mit Stillschweigen iibergangen. Nun gibt 
es ja im Veda Lieder und einzelne Stellen, die so dunkel sind, daB 
wir vorlaufig nichts damit anfangen kSnnen. Die wird man beiseite 
lassen. Im librigen aber ist der Unofang des Eg- und Atharvaveda 
doch nicht so ungeheuer, als daB man nicht fordern konnte, daB 
eine neue Theorie an dem gesamten Material zu priifen ist. 

Ein zweiter Fehler liegt darin, daB man immer noch viel zu wenig 
geneigt ist, den Veda aus spezifisch indischen Anschauungen heraus 
zu erklaren. Fur die klassische indische Literatur erkennt man ja 
allgeinaeh ein Eindringen in die einheimisehe Gedankenwelt als 
die conditio sine qua non des Verstandnisses an^). Den Veda aber 

q Das auf einer durchgtrichenen Riickseite erhaltene (mit „2“ paginierte) 
einzige Stuck einer (spater fallengelassenen?) Einleitung mag bier seine Stelle 
finden; „Fur den Veda aber haben Oldenberg, Hillebrandt u.a. die These 
aufgestellt; der Veda mufi aus dem Veda erklart werden. Das Prinzip beruht 

6705 Liiders, Varuna I. 1 
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glaubt man nocli immer allein aus allgemeinem Gefiililslebeii und 
Denken zu begreifen, oder vielmehr indem man eine Art des 
Denkens annimiat, die man als primitiv bezeichnet und die ein 
Wunderliches Gemisch von Logil^ und Phantasterei ist. Hier spielt 
eben dock immer noch die alte Vorstellung liinein, daB das vedische 
Volk an der Schwelle der Menschheit stehe. 

Ein dritter Peliler ist, dafi man schon die Frage falscli stellt. 
Immer sucht man gleich zu ergrunden, was der Ursprung einer 
Gottesgestalt war.Wir wollen dock erst einmal feststellen, was denn 
der betreffende Gott eigentlich fur den vediscken Inder bedeutete. 
Woraus er entstanden sein konnte, ist eine ganz andere Frage, 
die mit der ersten nicht vermischt werden darf. Eine solche Ver- 
misckung aber ist wiederum eine Folge der irrigen Vorstellung, 
daB die vediscken Gotter nock mekr oder weniger uranfanglich 
seien, daB sie noch keine feste Form angenommen batten und daB 
wir im Veda ikr allmaklickes Werden noch verfolgen k5nnten. 

Dazu kommt endlick noch, daB man trotz allem, was schon 
dagegen gesagt worden ist, immer nur nach einem physischen 
Phanomen als deni Ausgangspunkt eines Gottes sucht. Aus der 
unzweifelhaften Tatsache, daB eine Reike von Gottern physischen 
Ursprung haben, wird gefolgert, daB alien eine Erscheinung in der 
Natur zugrunde liegen nitisse ; und so wird eine solche Ftille von 
Sonnen- und Mond-, Regen- und Wassergottern evolviert, daB man 
sick ratios nach dem Grunde dieser tjberproduktion fragt. Eine 
Antwort gibt es nicht. Die einzige Erklarung, die man aufgestellt 
hat, daB namlich jeder Stamm z.B. einen eigenen Sonnengott besaB 

auf einer Tausehung. Der Veda will niclit belehren; er scliildert nicht, er be- 
schxeibt nicht und erzahlt nur selten. Er spielt aber fortwahrend auf Dinge 
an, die uns zunachst vollstandig unbekannt sind. Wer die Hilfe der spateren 
indischen Diteratur verschmahend an die Erklarung dieser Lieder herantritt, 
der erklart sie, mag er sich dessen bewuBt sein oder nicht, von dem Stand- 
punkt des modernen Menschen aus. Das aber kann, besonders wenn cs sich 
etwa gar iim Frageii der Kosmologie handelt, unmoglich zu richtigen Ee- 
sultaten fiihren. Die vedisehen Dichter haben kein Gymnasium und keine 
Gemeindeschule besucht und wuBten nicht das, was jetzt jeder Sextaner 
aus dem kleinen Seyffert lernt. Das bestreitet naturlich niemand; aber fiir 
die Erklarung der Lieder legt man das Weltbild zugrunde, wie es uns jetzt 
vor Augen steht- Aus der an den Veda sicn anschliefienden Literatur aber 
konnen wir wenigstens die Vorstellungen der folgenden Periode kennen 
lernen. Wir wollen diese Vorstellungen gewib nicht ohne weiteres auf den 
Veda iibertragen; aber wir wollen versuchen, ob in diesem Lichte nicht die 
Dunkelheiten schwinden; und in den meisten Fallen zeigt sich in der Tat, 
dai3 die Rsis schon genau dieselben spezilisch indischen Vorstellungen batten 
wie die Dichter der vorklassischen und klassischen Zeit,“ 
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und daB diese naehher alle zu einem gemeinsamen Pantheon ver- 
einigt wurden — , diese Erklarung entbehrt auch des Schattens 
eines Beweises. Gewisse Tatsachen sprechen sogar entschieden da- 
gegen. Wir miiBten, wenn jene Erklarung richtig -ware, z.B. in den 
Familienbuchern des Rgveda eine stammmesmaBig verschiedene 
Auswahl angerufener Gbtter erwarten; aber davon kann gar irieht 
die Rede sein. 

Alle diese Sehwachen treten deutlieh hervor bei der Erforschuns 
einer der wichtigsten Gottergestalten des Veda, des Varnna^). 

Die alteste Auffassung sah. in Varuna den Himmelsgott. Dazu 
hat mehr als alles andere die angebliche etymologisehe Gleichung 
Varuna = cvQavo^ beigetragen. Diese Gleichung findet immer noch 
ihre Liebhaber, obwohl sie eigentlich v5llig in der Luft schwebt, 
solange nicht das aolische oQavog und (hgavog in seinem Verhaltnis 
zu ovQavog erklart ist. Aber selbst wenn die beiden Worter Laut 
fur Laut miteinander libereinstimmen sollten, wurde das doch nur 
ein ganz unzulangliches Argument sein^), solange man aus den 
vedischen Liedern nichts fiir die Himmelsnatur Varunas anfuhren 
kOnnte. Damit sieht es nun aber ganz kiimmerlich aus. Bohnen- 
berger, ein Anhanger der Himmelshypothese, muS z.B. zugeben®), 
es sei durchaus unerweislich, daB im Vedenvolke noch eine Tradition 
fortlebte, daB der Himmel die Naturgrundlage Varunas bilde. Ver- 
einzelte Reste einer Beziehung zum Himmel seien nur noch in dem 
Gedanken zu erkennen, daB der hohe Hinamel und sein Licht 


Literatur liber Varuna s. L. Renou, Bibliographie vedique S. 201 f.. 
Nr. 161, 70 — 80; R. N. Dandekar, Vedic Bibliography (Bombay 1946) 
S. 148f. Nr. 114, 52a~-59. 

2) tiber die Etymologie von Varruia auBert© sich Liiders in dem Akademie- 
vortrag iiber Varuna (vgl. das Vor wort) wie folgt: „Endlich will ich noch 
erwahnen, daB zu dieser Erklarung [als weltumkreisender Ozean] auch die 
Etymologie von Varuna stimmt, obwohl ich an und fur sich darauf nicht 
den geringsten Wert lege. Wenn Varuna iiberhaupt etymologich z^X deuten 
ist, kann es nur zur Wurzel vr gehoren und ,,der EinschlieBende, IJmfassend©^^ 
bedeuten,'* In dem Mitra-Vortrag findet sich statt dessen folgender Passus; 
„SchlieBlich aber stimmt auch die Etymologie des Namens zu der Er- 
klarung als Eidgott. Mit o'dgavog hat Varuna nichts zu tun; Varuna kann 
nur von einer Wurzel kommen, die „umgeben, einengen“ bedeutet, und 
neuerdings [,,Zum sasanidischen Recht II“, Heidelberg 1918, S.71f.] hat 
Bartholomae ganz unabhangig gesagt, daB var im Mittelpersischen „Eid“ be- 
deutet. “ Herbert Peterson, Einig© Bemerkungen zu den Gotternamen Mitra 
und Varuna (Studier tillegnade Bsaias Tegn6r, 13. Jan. 1918, S. 231f.), will 
das Wort auf eine idg. Wurzel ner „bmd©n, fess©ln“ zuruekfiihren. 

„Der altindisch© Gott Varuna naeh den Liedern des Rgveda* ‘ , Tubingen 

1893. 
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Varunas Wohnsitz sei, daB den Gott eine glanzende nnd lichte 
Erscheinung anszeicline, vielleicht auch, daB die Sonne sein Ange 
darstelle^)! Wenn das geniigt, einen Himmelsgott zu erweisen, 
k5nnen wir getrost die ganze vedisclieGottergesellschaft in Banscli 
and Bogen fiir Himmelsg5tter erklOTen. Selbst das letzte Argument 
beweist nicbts; denn die Sonne heiBt z.B. auch das Auge Agnis, 
der selbstverstandlich der Gott des Feuers, und das Auge Mitras, 
der jedenfalls kein Himmelsgott ist. Trotzdem erfreut sick die 
Himnxelstheorie allgemeiner Beliebtheit. In Kompendien wie 
A. A. Macdonells ,,Vedic Mythology'*'^) ist sie verbreitet, und sie 
kann als die landlaufige bezeichnet werden. 

Ihr gegeniiber stehen vier andere Erklarungen. Die erste ist die 
bekannte Hypothese Oldenbergs^). Oldenberg gekt von der Tat- 
sacke aus, daB Varuna oft mit einem andern Gotte, mit Mitra, ver- 
bunden ist, und daB diese beiden Gotter weiter mit einigen andern, 
wie Aryaman, Bkaga, Daksa, Amsa, zusammen einen festen Kreis 
bilden, den Kreis der Adityas. Nach Oldenberg sind es sieben Gotter, 
die so zusammengek5ren. Mitra ist nack ikm unzweifelkaft ein 
Sonnengott. Nun finden wir im Awesta zwei groBe Getter oft ver- 
einigt, Akura und Mi-Sra. Mi'i^ra ist auch hier nack Oldenberg sicker 
ein Sonnengott. Akura hat eine Anzakl von Gekilfen, die Amesa 
Spontas. Essind Abstraktionen: VohuManah, ,,der gute Gedanlie'^ 
Asa Vakista, was man durck ,,beste Gerecktigkeit“ zu ubersetzen 
pflegt, Xsa^ra Vairya, ,,die gute Herrsekaft, Evvof.da'\ Sponta 
Armaiti ,,keilige Harmonie'', Haurvatat ,,Vollkommenkeit'' , Amo- 
rotat ,,Unsterbliclikeit''. Es sind im ganzen seeks, mit Akura 
Mazda zusanxmen sieben. Also in Indien wie in Iran ein Kreis 
von sieben zusammengekorigen Gottern. Ihr Wesen scheint irgend- 
wie mit Himmel und Licht zusammenzuhangen. Zwei von ihnen, 
ein eng verbundenes Paar, ragen weit iiber die andern kervor. Von 
den beiden ist der eine ein Sonnengott. Der andere vereinigt die At- 
tribute eines Lichtwesens mit der speziellen Beziehuug auf die Nackt, 
liber die er regiert. Also kann kein Zweifel sein, so schlieBt Olden- 
berg, daB hier der urspriinglichen Bedeutung nack Gotter von Sonne 
(Mitra), Mond (Ahura-Varuna) und — - den flinf Planeten voiiiegen. 

Die Texte bieten alledem keinerlei Stlitze. Die Zakl der Adityas 
in Indien stekt nickt fest. Es wird gelegentlick von sieben Adityas 

A. a. O. S. 28f. — Varuna und Dyaus sind nach B. identisch (S. 127 f.). 

“) StraBburg 1897 (Grundi’iB d. indo-ar. PhiloL u. Altertumsk.). 

3) ,,Die Religion des Veda“^, S. 178ff. 
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gesproclien; aufgeziililt werdeu sie aber nie, uud es komnxt aiicli 
jede aiidere Zalil vor. In jungen vedischen Texteii sirxd es zwolf. 
Weiter, wahrend Mitra in Indian zu den Adityas geliort, Kat er mit 
den iranisclien Amosa Spantas gar niclits zu tun. Auch ist weder 
fiir den indischen nocli fiir den iranischen Mitra die Sonnennatur 
gesicliert. Mit dem Licht oder gar den Planeten aber haben weder 
die kleineren Adityas nocli die Amesa Spontas irgendeinen Zii- 
sammenhang; es sind, wie wir noch sehen werden, in beiden 
Fallen Abstraktionen. Uberiiaupt findet sich iin Veda keinerlei An- 
deutung, daB man Sterne als Getter verehrte. 

Eine schwachere Argumentation laBt sieh kauin denken; und 
doch hat Oldenberg seine Hypothese fur geniigend befunden, uni 
darauf eine zweite zu bauen, die Hypothese, daB diese Getter in 
indo-iranischer Zeit ven den Semiten entlehnt seien. Varuna und 
die andern Adityas zeigen namlich eine starkere Richtung auf das 
Ethische als die ubrigen vedischen Getter. Bei den andern indo- 
germanischen Volkern entspricht ilinen nichts. Also ist es hochst 
wahrscheinlich, daB sie von den Semiten entlehnt sind, die friiher 
als die indogernianischen V51ker zum Ernst ethischer Lebens- 
betrachtung herangereift sind. DaB die Semiten den Ariern in der 
Kenntnis des gestirnten Himmels liberlegen w^aren, spricht waiter 
daftir, daB die Planetengotter von ihnen entlehnt sind. 

Ich branche mich auf eine Kritik von Oldenbergs Hypothese 
nicht einzulassen; sie ist langst von andern geliefert^). An dem 

Ltiteratixr liber die Ansichten von der Identitat oder Nichtidentitat von 
Adityas und Amosa Spontas nennt Hillebrandt,Vedische MythologielP (1929), 
S. 92 ff. Noch Bernhard Geiger, ,,Dio Amosa Spontas, ihr Wesen und ihre 
ursprungliche Bedeutung“ (Wien 1916, SKWAW 176, Nr. 7) ist der Ansicht, 
daJB Ahnra Mazda und die sechs guten Geister, die ihm zur Seite stehen, ent- 
wicklungsgeschichtlich mit den Adityas zusammengehoren. Eine andereMei- 
nung vertritt H. Lommel in seiner „ Religion 2arathustras nach dem Awesta 
dargestellt“ (Tubingen 1930), S. 269ff. 1935 hat er („Die alten Arier‘‘ S.77) 
seine Haupteinwande gegen die Hypothese von der Zusammengehorigkeit 
(ohne die Argumentation aus der vermeint lichen Siebenzahl zu beriihren) 
in drei Punkten zusammengefabt : „1. Die Adityas sind zwar nicht alle von 
gleicher Bedeutung, aber sowohl als Gotter wie als Briider stehen sie auf 
gleicher Stufe, die 6 Amurta Spontas sind Geschopfe und Ednder des einzigen 
Gottes, nicht gleich ihm uranfanglich, sind Ausfuhrende seines Willens, von 
ihm abhangige Organe, und untereinander nicht gleichgeordnet, sondern 
aufeinanderfolgend. 2. Die Amurta Spontas sind nach Namen und Be- 
deutung andere Wesen als die Adityas. Kein einziger der letzteren findet 
sich in der Umgebung des Ahura Mazda wieder; und umgekehrt, von den 
Namen aus der Reiho der Amurta Spontas, die sich im Altindischen wieder- 
iinden, „Wahrheit“ (Recht, Ordnung), „Herrschaft“, „fugsamer Sinn“, be- 
zeichnen einige iiberhaupt keine Gottheiten, sondern unpersonliche Be- 



6 


Einleitung 


Hauptpiiiikt der Hypotliese Melten aber auch zwei andere Mytho- 
logen fest : Hillebrandt iind Hardy 2) ; Hillebraiidt hat ihn sogar 
sehon vor Oldenberg ausgesprochen^). Sie gehen von der Annahme 
aus, daB Mitra ein Sonnengott sein niiisse. Varuna, der mit ihm 
verbunden ist, muB dann der Mondgott sein. 

Die Pramisse, die Sonnennatur des Mitra, ist zura wenigsten 
nicht beweisbar, und fiir die Mondnatiu" des Varuna laBt sich eben- 
falls reinweg gar nichts anfiihren. Es widerspricht vor allem die 
enge Beziehung Varunas zumWasser und zum Meere. Hillebrandt 
hat sich allerdings bemuht zu erweisen, daB in der klassischen Zeit 
der Mond eher als jedes andere Wesen als der Herr, der Freund, 
ja als der Gott des Meeres erscheine^). Er bringt ein paar Stellen 
aus der klassischen Literatur bei, die er nicht libersetzt und er- 
lautert. Eine davon bezieht sich au£ die bekannte Sage von der 
Quirlung des Ozeans, bei der unter anderen hohen und herrliehen 
Dingen auch der Mond zum Vorschein kam; die andern gehen auf 
die physikaliscli richtige Ansicht, daB die Anziehungskraft des 
Mondes Ebbe und Flut hervorruft. Mit der Mythologie liaben sie 
gar nichts zu tun. Damit sind die Beweise ftir den Mondgott er- 
sehopft. 

An die Tatsache, daB Varuna ini Veda oft in Verbindung mit 
deni Wasser und deni Meere gebracht wird, kniipft die dritte Er- 
klarung an, die Pischel gegeben hat^). Er sieht in Varuna einfacli 
den vedischen Meergott. Diese Hypothese ist zwar nicht oline 
weiteres von der Hand zu weisen; denn sie hat eine starke Stiitze 
daran, daB Varuna in der spateren Zeit unzweifelhaft nichts i\"eiter 
als der Gott des Meeres ist. Aber mit dieser Erklarung kann das 
Wesen des Gottes unmoglich erschopft sein. Zahllose Ziige er- 

griffe ... 3. Entspricht so kein einziger der klugen Unsterblichen einem der 
Adityas, so ist weiter zu bedenken, daB die innere Natur und die Rolle der 
klugen Unsterblichen im geistigen Kosmos der Grundkonzeption nach un- 
loslieh verbunden ist mit den sochs ihnen als kontradiktorische Gegensatze 
gegeniiberstehenden schlimmen Geistesmachten . . . DaB j ©der dieser Geister 
an seinen Widerspruch grenzt, maclit sein Wesen aus, das somit nicht ent- 
wicklungsgeschichtlich aus den Adityas, denen solche Gegensatze absolut 
fremd sind, abgeleitet werden kann.“ 

Hillebrandt, der urspriinglich (,, Varuna und Mitra‘% Breslau 1877) 
Varuna als Himmolsgott ansah, hat spater Varuna als Mond erklart (Ved. 
Mythol. IK 1891, S. 535; III, 1902, S. 45ff.; IP,‘ 1929, S. 41ff.). 

„Die vedisch-brahmanische Periode der Religion Indiens'' (Munster 
1893), S. 40ff. 

Oldenbc'rg.s ,, Religion des Veda‘- erschien 1894 in erster Auflage. 

K Ved. Myth. IP, S. 44 f. Gott. gel. Anz. 1895, 448 f. 
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Varuna and die ubrigen Adityas 

Bolieinen damit zxinachst ganz unvereinbar, und so hat Piscliel auch 
auGer Geldner wolil keinen Anhaiiger gefunden. 

Die vierte nnd letzte Erklarung stammt von Eduard Meyer i). 
Varuna ist nacli ihm eine abstrakte Gottheit ebenso wie Mitra und 
Aryaman. In Varuna verkorpert sich die Idee der in alien Erschei- 
nungen der Natur und des Lebens waltenden gottlichen Kraft und 
Ordnung. Icli kann auch diese H 3 ^pothese nicht als richtig aner- 
kennen; denn sie erklart nicht gewisse physische Ztige, die in 
Varuna unzweifelhaft auch vorlianden sind, vor allem eben seine 
Beziehung zum Wasser. Die Erklarung, die Meyer gibt — daB der 
Gott sekundar, weil das mythische Denken sich noch nicht zu 
reiner Abstraktion erheben kann, mit den konkreteu Einzelerschei- 
nungen in Verbindung trete — , reicht m.E. nicht aus. Zugeben 
mu6 ich aber, daB das Auge des Historikers scharfer als das des 
Mythologen die Seite Varunas erkannt hat, die, wie wir weiter 
unten sehen werden, fur das vedische Denken in erster Linie in 
Betracht kommt^). 

Varuna gehort, wie bereits gesagt, einer Klasse von Gottern an, 
die als Adityas bezeichnet werden. ,,Aditya“ heiBt,, der Sohn der 
Aditi^', und dieser Ausdruck tritt auch geradezu fiir Aditya ein. 
Das fiihrt uns freilich an und fur sich noch nicht viel weiter. Die 
Aditi wird im Veda oft genug erwahnt, aber die Ansichten iiber 
ihr Wesen gehen weit auseinander^), und der Name ist nicht ein- 
deutig. dditi bedeutet ,,Ungebundenheit‘'. Das kann sich ebensogut 
auf die Unbegrenztheit des Weltenraumes wie auf die Freiheit von 
den Banden physischen Leidens oder moralischer Schuld beziehen. 

Sehen wir also lieber einmal zu, wer denn die Genossen des 
Varuna im Kreise der Adityas sind! In den alten Liedern werden 

Geschichte des Altertums I 2^ (1909) § 586 (in dor 3. Aiifi. 1913 durcli 
Liiders’ Erklarung als ,,Eid“ ersetzt). 

2) Hillebrandt spricht in der Einleitung zur 2. Auflage seiner Vedischon 
Mythologie (I, 1927, S. 6ff.) von der Gattung der „Begriffsmythologen“, die 
in neuester Zeit „Abstrakta, Potenzen der Personitkation der Gotter zu- 
grunde legen moehte oder direkt in den Gottern des Veda Verkorperungen 
abstrakter Begriffe sucht.‘* Er meint, wenn Giintert (Der arische Weltkonig 
und Heiland, Halle 1924) in Mitra, Varuna, Aryaman Gotter des Kechts in 
verschiedener Scbattierung sehe, „so diirfte ganz abgesehen von dem Mangel 
an exegetischer und ritueller Fundierung das ein E infall sein, der den alten 
halbbarbarischen Indern einen ausgepragteren Pechtssinn zusclireibt, als 
mit ihrem eroberungs- und beutelustigen Sinn vertraglich ist.‘" 

®) Monographien iiber Aditi verzeichnet L. Kenou, Bibliographic vedique, 
S. 200, Nr. 161, 40-45. 
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me mehr als sechs Adityas genannt, und auch das geschieht imr 
an einer einzigen Stelle^). Hier heiBen sie Varuna, Mitra, Aryaman, 
Bhaga, Amsa, Daksa. Alleiii es herrscht unter diesen seeks dock ein 
groBer Untersekied. Bkaga, Amsa, Daksa spielen eine recht un- 
kedeutende Rolle. Wenn von den Adityas die Rede ist, so sind in 
den meistcn Ballen nur drei gemeint, die eine feste Gruppe bilden : 
Varuna, Mitra nnd Aryaman. Aber ancli dabei macht sick nock 
ein Untersekied in der Wertsckatznng bem.erkbar. Aryaman tritt 
kinter seinen beiden Genossen znriick. Die beiden komnien nn- 
zahlige Male anck auBeiiick, sprachlich, zu einem festen Paar ver- 
bunden vor: es wird ein duales Kompositnm gebildet: Mitra- 
Vdrunau, In diesem Kompositnm steht Mitra stets voran; aber es 
ware falsck, daraus zu schlieBen, daB er als der groBere Gott ge- 
golten habe^). Seine Voranstellung erklart sick einzig und allein 
ans der spracklicken Regel, daB in einem Dualkompositnni das 
kurzere Wort vor das langere tritt ^). Es muBte also allein ans 
diesem Grunde heiBen mitrdvdrunau, nicht varnndmitrdu, Im librigen 
lassen die Hymnen nickt den geringsten Zweifel, daB Varuna der 
hokere und inacktigere Gott ist. 

Wir haben also einen Kreis von Gcttern, die Aditj^^as genannt, 
die in zwei Gruppen zerfallen: Varuiia, Mitra, Aryaman auf der 
einen Seite, Bkaga, Amsa, Daksa auf der andern, 

tJber das Wesen der letzten drei Gottheiten ist es leiclit, ins 
Reine zu kominen. Was sie sind, das besagen schon ihre Nainen, 
die alle auch als Appellativa lebendig sind. blidga IieiBt ,,Gluck 
und Segen^b und der Gott Bkaga ist der gutige Spender. Fast ein 
Synonym von blidga ist dwsa, der ,,Anteir‘ oder ,,AnteiIgeber'‘. 
Amsa ist der Gott, der dem Menschen bei der Verteilung der Gliicks- 
giiter seinen Anteil sichert. daksa bedeutet ,,gesckickt, tiichtig, ge- 
sekeif , und bei der Tiichtigkeit, die Daksa vertritt, wird wo hi vor 
allein an das Geschick zu denken sein, das der Opferer bei der Ver- 
ricktung des koinplizierten Rituals zu beweisen hatte. Niclit um- 


2, 27, 1: sfHotii niltro aryama bhdgo nas tuvijdto vdruno ddkso dmsah, 
“) Vgl. Lommel, ,,Die Religion Zarathustras“ 8. 27 If., und ,, Dio alien 
Arior“ S- 78: ,,Bei alledem wird ausgegaiigc'n von Varuim als Obeiiiaupt 
und Anfiilirer der Adityas. Das i.st er aber nielit. Zwar ist er im Rgveda 
dcr bedeutendsto dieser Ootter, dock wird er, wio bereits erwakni, fast 
iiiimcr an zweiter Stelie nack Mitra genannt, der geinaB seiner Voranstellung 
ill der Reikenfolgc wakrsckeinlick in altcster Zeit wichtiger war.“ 

Panini 2, 2, 34, Wackornagel, Altind. Gramm. II 1, §§ 71b, 72a. 
Vgl. jedock Oldenberg, Rel. d. Veda^, S. 189, Anm. 5. 
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sonst heiBen, die Opfer ddksa^jiiamh, „die, deren Vater Daksa, die 
Gescliicklichkeit, ist“. 

Bhaga, Amsa, Daksa sind also nichts -weit-er als Personifikatioiien 
abstrakter Begriffe, und das inaclit es nicht unwakrsclieinlich, daB 
auoli ilire Genossen Varuna, Mitra, Aryaman etAvas ahnliches sind. 
Allein eino gewisse Vorsicht ist dock am Platze. Bliaga. Amsa, 
Daksa sind blasse Gestalten ohiie I'echtes Fleiscli und Blut ce- 
blieben. Das laBt sicli von V arnna, Mitra, Aryaman, und besonders 
von den beiden ersten, durcliaus niclit behaupten. Es ware also 
immerliin moglicli, daB in der Gruppe der Adityas sicli zwei Ivlassen 
ganz verschiedenen Ursprungs zusammengefunden batten. Wir 
sind dalier gezwungen, ohne alle Voreingenommenlieit zu ver- 
suclien, nns aus den Texten liber das Wesen der drei ersten 
Adityas Klarlxeit zu verschaffen. 


I 

Varuna ist in der nacbvedischen Zeit der Gott des Wassers, der 
Gott des Meeres, ein indisclier Neptun. Audi in den rgvedischen 
Liedern lebt er bereits im Wasser. In einer Strophe, in der den 
verschiedenen Gottern ihi*e speziellen Gebiete zugewiesen werden, 
IieiBt es: ,,Am Himmel gelien die Maruts (Blitz- und Sturingotter), 
auf Erden Agni (Feuer) ; der Wind bier gelit im Luftraum ; in den 
Wassern, den Meeren geht Varuna, euch sucliend, ihr Sbhne der 
Kraft Und 1, 25, 10 lieiBt es von ihni; ,,Der die Gebote auf- 
recht erhaltende Varuna hat sich in die Gewasser niedergelassen, 
zur Allherrschaft der Weise^)'" ; 9,90,2: ,, Gabon verteilt der schatz- 
spendende (Soma), in die Holzer (d.h. Holzkufen) sich hiillend 
gieichwie Varuna in die Flusse®)^'; 7, 49, 3: ,,In deren Mitte Konig 
Varuna geht, Wahrlieit und Liige der Menschen schauend, die 
honigtriefenden, Maren, reinigenden, die gSttliclien Wasser mogen 
hier mich schutzen^)."^ Die Stellen, an denen von dem Aufenthalt 
Varunas in den Wassern die Rede ist, sind so zahlreieli und so ab- 
solut deutlich, daB es nicht angeht, sie einfach als nebensachlich 
beiseite zu schieben, wie alle diejenigen es tun, die in Varuna einen 
Mondgott Oder einen Gott des dunklen Nachthimmels erkennen 

1, 161, 14: diva ydnti mar'dto hhiimydgnir aydm vdto antdriksena ydti | 
adhTiir ydti vdrunah samudrair yusmdm icchdntah savaso napdtah. 

2) ni sasada dhridvraio vdruiiah pastydsv d | samrdjydya snhrdUth. 
vdna vdsdno vdruno nd sindhun vi ratnadhd day ate varydni. 
ydsdm raja vdruvbO ydti mddhye satydnrie avapdiyan jdndndm | madhu- 
ieutah ^dcayo yah pdvahas td dpo devir ihd mam avantu. 
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wolleii; Oldenberg nenut (Rel. d. Veda^, S. 200) diese Seite am 
Wesen Varunas „fiir das vedische Zeitalter ixebensachlich^' — genan 
das Gegenteil ist der Fall. Die angezogenen Stellen zeigen aucli deut- 
lichL, daB wir mit der gewohnUchen Erklarung Varunas als eines 
Regengottes nicht auskommen. Es wird in klaren Worten gesagt, 
daB Varuna in den Wassern des Meeres wolint; und man sollte 
doch endlich einmal aufhdreii zu glauben, daB die vedischen Rsis 
immer etwas anderes meinten als sie sagten und die Sprache nur 
zur Verschleierung der Gedanken gebrauchten. 

Mit der Anscliauung, daB Varuna in den Wassern lebt, scheinen 
nun aber andere Stellen unvereinbar zu sein, in denen er als der 
Bewohner des Himmels oder gar des hOchsten Himmels gefeiert 
wird. Allein dieser Widerspruch besteht nur fiir unser Denken; er 
verschwindet, wenn wir uns die kosmologischen Anschauungen der 
vediscken Inder klar machen. 

Fiir den vedischen Inder birgt sich hinter der sichtbaren Himmels- 
deeke eine gewaltige Wasserflut. Das ist eine Vorstellung, die viel- 
facli bei primitiven Volkern herrscht, und sie ist begreiflich genug. 
Der Regen strOmt doch vom Himniel hernieder, und die naive 
Logik sagt sich : das Wasser, das vom Himmel herunterstrOmt, muB 
doch vorher im Himmel gewesen sein. So heiBt denn auch in den 
vedischen Liedern der Regen immer ,,die himmlischen Wasser'" 
Oder ,,der Regen des Himmels". GewiB hat auch der Inder der 
vedischen Zeit die in den Monsunstiirmen dahinjagenden Wolken 
gesehen; aber soviel auch spater von den Wolken die Rede ist, in 
den vedischen Liedern wird von ihnen kaum gesprochen. Wenn es 
regnen soli, so muB ein Gott ein Loch in die Hiinmelsdecke schlagen 
Oder die groBe Tonne umkippen, damit das befruchtende NaB auf 
die Erde fliefie. 

Die Wasserflut hinter der Himmelsdecke wil’d bald ein Meer 
genamit, bald ein Strom, bald — und das ist am haufigsten der 
Fall — sieben Sindhus, sieben Strome, die in einem Bette dahin- 
flieBen. Der vedische Inder hat hier die Verhaltnisse seiner irdi- 
scheu Heimat auf den Himmel libertragen. Nach einem. Sprach- 
gebrauch, der noch heute lebendig ist, wurde das Stromgebiet des 
Indus, in dem die vedischen Lieder entstanden sind, als das Land 
der sieben Sindhus oder Indusse bezeichnet. Gemeint ist der Indus 
und sechs Nebenflusse; welche das sind, ist hier gleichgiiltig. Wie 
die sieben Sindhus hier auf Erden stromen, so stromen sie auch 
im Himmel. Genau so hat man spater, als das mittlere Indien der 
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Mittelpunkt des indisclien Lebens geworden war, den Ganges an den 
Himinel versetzt. Und diese Ubertragung des Hauptstromes eines 
Landes an den Himmel ist etwas, was auch anderswo erfolgt ist : 
in dem Sonnengesang von El-Amarna ans der Zeit Amenopliis IV, 
wird der Sonnengott gepriesen, daB er „einen Nil an den Himmel 
gab' ‘5 nnd bei Homer heiBt der MuB dunerriQ noxafioq^ was niclit 
etwa „vom Himmel herabgef alien' ‘ bedenten kann, sondern niir 
,,ani Himmel fliegend oder fliefiend'S genau wie in den Hymiien 
an Aphrodite die Vogel dujierecg oltovol genannt warden. 

GewiB aber hat man immer niit dem Himmelsstroin anch die 
Vorstelhmg von seiner Herabkunft auf die Erde verbunden. So 
heiBt es von dem himmlischen Ml in dem agyptischen Hymnus: 
,,Er steigt ihnen herab und schafft Wasserfluten auf den Bergen, 
um ihre Felder zu netzen mit dem ihnen Zukommenden'', und in 
Indien ist die Herabkunft des Ganges, sein Sturz auf die Erde, zu 
einer der bekanntesten Sagen ausgesclimiickt worden. So hat auch 
sclion der vedische Inder an die Herabkunft der Himmelsstronre ge- 
glaubt. Naeh der priesterlichenSage haben dieSeher der Urzeit durch 
ihre Zaubersprtiche den Strom auf die Erde gelenkt ; nach der volks- 
tiimlichen Sage ist es Indra, der die himmlischen Wasser befreite, als 
sie von der Weltenschlange Vrtra verschluckt waren, und sie als 
Fliisse auf die Erde herabsandte. Die Sage vom Kampfe Indras und 
Vriras ist kein Gewittermythus, sondern ein Weltschdpfungsmjrthus. 

In den himmlischen Fliissen ist genau wie in den irdischen 
Stromen Wasser, gewiB ; allein der vedische Inder liebt es, wenigstens 
bildlich, jene Strome mit alien guten Fliissigkeiten zu fullen, die 
hier sein Herz mehr erfreuten als Wasser. In den himmlischen wie 
in den irdischen Stromen f lieBt Milch ; das hat sich zu der spateren 
Vorstellung eines veritablen Milchozeans verdichtet. An die Stelle 
der Milch tritt auch Schmelzbutter oder mddhu, was man durch 
,5Honig'‘, besser aber vielleicht durch ,,Meth‘' tibersetzen kann. 
Und endlich ist in den Wassern der kostlichste Trank enthalten, 
den der Inder kennt: der Soma. In dem hochsten Himmel — es 
werden drei sich ubereinandertiirmende Himmel angenommen — , 
in dem lichtstrahlenden Bezirke von Svarnara, da ist der ewige 
Born, dem das kostliche NaB entquillt ; und wenn er schwillt, dann 
schwillt auch die Himmelsflut und lauft Tiber und stromt als Began 
auf die Erde und fullt die irdischen Fliisse. 

Man muB sich diese kosmologischen Verhaltnisse vor Augen 
halten, um die Bedeutung der Somalieder und des Somaopfers zu 
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verstehen. Der Soma, der Unsterblichkeitstrank, wird allerdings 
den Gottern dargebracht, iiin. ihnen Kraft zn verleihen bei ihren 
Kampfen gegen ihre Feinde, Allein in den Hnnderten von Soma- 
liedern tritt dock aucli nock ein anderer Gedanke immer wieder 
kervor: es gilt, den Soma kinanfznsenden an seine alte, nrspriing- 
liche Statte, den Born, dem er entqnillt, wieder zu fiillen, damit 
er nicht versiege, denn von ihin hangt im letzten Grunde alles 
Leben hier anf Erden ab. Das ist ein Gedanke, der leickt ent- 
stehen konnte in einem Lande, das von Natnr dlirr nnd auf den 
Regen angewiesen ist, wenn nickt Hnngersnot entstehen soli. 
Darum ist auch das gauze Opferritual ein Symbol der himmlischen 
Vorgange. Darxim ist die groBe Knfe (Jcoda), in die der Soma anf 
der Opferstatte rinnt, golden oder wenigstens mit Gold geschniiickt. 
Sie ist ein Sinnbild des goldenen Quellbeckens dort oben; denn 
alles, was im Himmel ist oder dem Himmel gekort, ist golden. Die 
Schafwolle, in der der gepreBte Soma geseikt wird, ist ein Symbol 
des Netzes der Sonnenstrahlen, die der himmlische Soma durch- 
lanft. Das neunte Buck des Rgveda, das die Lieder an Soma ent- 
kalt, ist nicht ein Mondliederbuch, wie man wohl angenommen 
hat ; eher kCnnte man es als eine Sammlung von Liedern fiir einen 
groBartig angelegten und bis ins kleinste ansgearbeiteten Regen- 
zauber bezeichnen. 

Himmlische undirdiscke Wasser sind also miteinander identisclx, 
und es ist kein Widerspruch, wenn Varuna bald in den irdisclion 
Flussen und Meeren, bald im Himmel erscheint; auck dort weilt 
er in den Wassern. Allein ich mochte dock gleich hier betonen: nie- 
mals erscheint er als der Wassergott sclilechthin, so wie etwa 
Agni, das Feuer, auch der Feuergott, oder Surya, die Sonne, 
aucli der Sonnengott ist. Das Wasser ist sein Element, aber 
es wird nicht gesagt, daB er das Wasser ist. Ein mannlicher 
Wassergott ware in vedischer Zeit aucli schwer zu erklaren. 
,, Wasser ist im Indischen ein femininer Plural; man sagt nicht 
,, das Wasser'', sondern stets ,,die Wasser^' ; und so erscheinen auch 
die Wasser, wenn sie vergottlieht sind, stets als weibliche Wesen in 
der Melirzahl. 

Viel schwieriger ist es zu sagen, was der Aufeiithaltsort des Mitra 
ist. Man kann eigentlich nur negativ sagen, daB es nicht das Wasser 
ist. Es gibt nur eiiie Stelle, die den SchluB gestattet, daB Mitra 
etwas mit dem Lichte zu tun hat. 5, 3, 1 wird Agui, das Feuer, 
aiigeredet: ,,Du, Agni, bist Varuna, wenn du geboren wirst; du 
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bist Mitra, wemi du entflaiumt bisti).'" Bei dem ersten Vergleieh 
liegt das tertium comparationis in deni Aufenthalt im Wasser. 
Agni wird in den Wassern geboren. Bei seiner Geburt glich er 
darum deni Vanina, der in den Wassern weilt, Eine Minliche Be- 
zielinng scheint zwischen Mitra und der lodernden Flamiiie zn be- 
stelien. Melir lafit sich zuniichst kaum sagen. 

II 

Sind aber Varuna und Mitra auch in ihren Aufentbaltsorten ge- 
scMeden, gemeinsam ist beiden ihxe Haupttatigkeit, und das ist der 
Schutz des Rta. Keine andere Gottiieit steht in so innigen Be- 
ziehungen zu dem Rta wie die drei Adityas. Sobald sie genannt 
werden, litofen sich die Beiworte, die auf ihr Verhaltnis zuni Rta 
Bezug nelimen. Sie sind die Rta-geforderten Rta-Pfleger, die 
Schiitzer, die Melirer, die Herren des Rta; durch das Rta ist ilire 
Macht so groB ; durcli das Rta regieren sie die Welt. Es wird ge- 
legentlich auch andern Gottern der Schutz des Rta zugeschrieben, 
insbesondere auch Agni, dem Feuergott. Aber ganz charakte- 
ristisoh heiBt es 10, 8, 5: ,,Du, Agni, bist das Auge, der Hiiter des 
groBen Rta; du bist Varuna, wenn du dem Rta zustrebst^)/' Hier 
tritt deutlich hervor, daB Agnis Stellung zum Rta sekundar ist, 
daB der eigentliche Verwalter des Rta Varuna ist, wie das schon 
Oldenberg hervorgehoben hat®). Und noch deutlicher fallt das 
besondere Verhaltnis der Adityas zum Rta in die Augen, wenn 
man z.B. feststellen niuB, daB der machtigste Gott, Indra, zum 
Rta so gut wie gar keine Beziehungen hat. 

Wir miissen uns also die Frage vorlegen: Was ist dieses Rta, das 
der Hut der Adityas anvertraut ist? Man hat nach der Bedeutung 
des Rta nicht viel gefragt. So eifrig man sich um die Deutung der 
einzelnen mythologischen Gestalten der vedischen Lieder bemiiht 
hat, so wenig hat man sich eigentlich mit der vedischen Religion 
befaBt und daher auch mit dem Rta, das den Mittelpunkt dieser 
Religion bildet. Roth hatte im Rta den Begriff der Ordnung zu 
finden geglaubt, und seither sieht man meist als Grundbedeutung 
des Wortes ,, Ordnung'' an. In der Natur soil das die Ordnung sein, 
die in dem steten Sichgleichbleiben oder in der regelmaBigen 
Wiederkehr physischer Vorgange zutage tritt, im menschlichen 


tvdm ague vdruno jdyase ydt tvdm mitrd hhavasi ydt sdmiddhali. 
hhdvas cdhsur mahd rtdsya gopd bhdvo vdruno ydd rtdya v4si. 
b Rel. d. VedaS S.199, Anm.l. 
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Leben das sittliche Gesetz, in der Religion der rechte Glaube, im 
Ritual die fest eingebaltene Opferordnnng — Imrz, die Ordnung 
soli das liochste, die gauze Welt beherrsoliende Prinzip des indischen 
Denkens sein. Das alles klingt sehr sch5n, nnd wenn man die auf- 
gezahlten Bedentimgen an den betreffenden Stellen einsetzt, so 
kann sich der moderne Europaer anch etwas darunter denken. 
Aber indisch gedacht ist das alles nicM. 

Das Wort rtd stirbt in der auf die vedisclien Lieder folgenden 
Zeit ans. Wo es noch vereinzelt in den Rechtsbiichern, im Epos 
erscbeintj da bedeutet es 5 ,Wahrheit"' oder als Adjektiv ,,wahr"'. 
Zu alien Zeiten aber ist das Wort mit dem Negati^prafix an- 
lebendig geblieben; dnrta bedeutet nie etwas anderes als ^jUnwahr, 
Unwakrheit, Liige^'. Den Gegensatz zu dnrta bildet spater satya 
5 jWahr'' Oder ,,Walirheit'' . Schon das laBt vermuten, da6 rtd das 
alte Wort fur ,,Wahrheit"‘ war, das allmahlich durch satya ver- 
drangt wurde. In dem altesten vediscben Worterbuch, dem Nai-* 
ghantuka, wird (3, 10) als Bedeutung von rtd satya ,,Walirlieit, 
walir“ gelehrt. Also die altesten indischen Theologen, die Ja immer- 
liin den vedischen Liedern nahezu 3000 Jahre naherstanden als 
wir, haben rtd ebenfalls als jjWahrheit'^^ verstanden. Ich behaupte 
nun, daB ihre Erklarung durohaus richtig ist und daB rtd auch im 
Veda uberall nur ,,Wahrheit‘' bedeutet. 

Deutlich ist die Bedeutung ,,Wahrheit'' zunachst an zahlreichen 
Stellen, wo dnrta ,,Luge'^ dem rtd gegeniibergestellt wird. 

Als Yami den Bruder zuin Inzest verleiten will, weist er sie ab : 
,,Wir sind eines Blutes. Wie sollten wir, laut Wahres, sprechend 
heimlich dnrta, Unwahres, raunen^)?‘‘ 

Von den Adityas, die bestandig gepriesen werden, daB sie das 
Rta schiitzen, wird ebenso geriilimt, daB sie das dnrta, die Liige, 
niederschlagen. So heiBt es 1, 152, 1 von Mitra-Varuna : ,,Nieder 
sclilagt ihr alle dnrta, Liigen; mit dem. rtd, der Wahrheit, seid ihr 
vereint^)."' Und wie das Rta hier den Gegensatz zu dnrta ,,Luge'^ 
bildet, so oft an andern Stellen zu druli, dem Lug und Trug, und 
zu yatil, dem triigerischen Treiben der Zauberer. 

Ebenso klar sind weiter alle Stellen, wo neben rid satya , , Wahrheit"* 
steht. Konig Soma heiBt z.B. 9, 113, 4 ,,der rtd Redende, durch rid 
Glanzende, der satyd Redende, dessen Taten satya sind^)**, usw. 

10, 10, 4 na ydt pur a cakrmd had dha nundm rtd vddanto dnrtam rapema^ 
-) dvdtiratam dnrtdni viiva rUna mitrdvaruna sacethe. 

®) rtdm vddann rtadyumna satydm vddant satyakarman^ 
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Aber was soil es heiSen, wenn 1, 105, 12 gesagt wird: 
Wahrheit, stromen die Fliisse, satya breitet die Soime aas^)?'' — 
obwohl auch hier die Bedeutung „Wahrlieit“ dureh die Daneben- 
stellung von mtyd gesichert ist. Oder w^as solleu solche Ansspriiclie 
bedeuten wie 4, 42, 4: „ Dureh das rtd, die Wahrheit, hat Varuna, 
der rfdvan, der Wahrheit besitzende, dreifach die Welt ausgebreitet 
(d. li. die dreifache Welt, Himmel, Luftraum und Erde, ge- 
schaffen^)?'' Oder 5, 63, 7: ,,Ihr, MitraWaruna, beherrscht dureh 
die Wahrheit die ganze Welt^)'' u.a.m.? 

Hier treffen wir auf ganz speziell indische Vorstellungen^ die 
wir nur verstehen kounen, wenn wir uns in der spateren Litera- 
tur umsehen, wo iiber die Wortinterpretation keine Unsicherheit 
besteht. 

In der spateren, aber immerhin noch vorklassischen Zeit tritt 
uns nun die Walirheit als eine ganz wunderbare, nicht nur die 
Geister, sondern auch die materielle Welt bezwingende Macht 
entgegen. 

Im indischen Mittelalter gab es einen sehr merkwiirdigen Branch, 
der die Mitte halt zwischen Eid und Zauber. Man glaubte, dureh 
das Aussprechen irgendeiner Wahrheit eine bestinxmte, meist 
augenblickliche Wirkung in der materiellen Welt hervorrufen zu 
konnen. Dieser Branch heiBt satyakriyd, wortlich ,,Wahrheits- 
machung, -betatigung'^ Insbesondere die buddhistischen Erzah- 
lungen sind voll von Beispielen dafiir, 

Als sein Schiff in hochster Gefahr ist, spricht der Kapitto Sup- 
paraka : 

,,So weit mir die Erinnrung reicht, so lang ich naich besinnen kann, 

Hab ich mit Willen niemals auch nur einem Wesen Leids getan. 

So wahr dies Wort, sei diesem Schiff gewahrt der Heimkehr 
sichre Bahn^).'" 

Und sofort wendet das Schiff und fahrt in einem Tage zum Hafen 
von Bharukaccha zuriick, ja es fahrt noch ein Stuck auf das 
Land hinauf bis vor das Haus des Kapitans. 

Ihren von einem vergifteten Pfeil getroffenen Sohn Sama retten 
die blinden Eltern dureh den Ausspruch: ,,So wahr dieser Sama 

rtdm arsanti sindhavah satydm tdtdna suryah. 

2 ) rtdna putro dditer rtdvotd tridhdtu prathayad vi bhilma. 
rtdna visvam hlidvanam vi rdjathdh. 

J. 463, 13: yato sarami attdnam yato patto ’smi vinnutam | ndhhijdndmi 
samcicca ehapdTiam pi himsitam, | et&na saccavajjena soUJiim ndvd nivattatu. 
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fromm, ketiscli, wahxhaftig war und seine Eltern liebte, so wahr 
dies Wort ist, soli des Sama Gift vernichtet sein^)/' 

Den vom Anssatz befallenen Prinzen Sotthisena heilt seine 
Gattin, indem sie spriclit: 

,,So helfe mix der hedge Eid — er wird mir helfen allezeit — 

Kein andrer Mann, ich schwor dirs zn, ist niir so lieb nnd trant 
wie dul 

Ist aber wahr dies Wort, so sei dn ietzt von deinem Sieclitum 
frei^)/^ 

Als der Sibi-KOnig dem Brahmanen auf seine Bitte seine Angen 
geopfert hat, da fordert Sakka, der Gotterkonig, ihn anf, Wahr- 
heiten zu sprechen; dann wtirden ihm die Angen wieder erstehen. 
Der K5nig betenert daranf, daB er, wie jedem. Bittenden, so auch 
Jeneiix Brahmanen frendigen Herzens seine Bitte erfiillt habe; so 
wahr dies sei, sollten ihm die Angen wieder geschenkt sein — nnd 
siehe, sie erstrahlten in altem Glanze^). 

Solche Geschichten enthalt jedoch nicht nur die bnddhistische 
Literatnr; wir finden sie anch im Epos. Bekannt ist das Beispiel 
ans dem Nalaliede. Als Damayanti, einsam im Walde, sich des 
J%ers, der in Liebe zn ihr entbrennt, nicht erwehren kann, da 
rn£t sie ans: ,,So wahr ich anch nicht einen Gedanken je anf einen 
andern Mann als den Nisadhafxirsten gewandt habe, soil dieser 
Jager tot zn Boden fallen^)‘", nnd der Jager sinkt nieder wie ein 
vom Blitz getroffener Banm. 

Das sind Sagen der Vorzeit. Anf sicherem Boden stelien wir 
im Milindapahha. Dort stellt der buddhistisclie Monch Nagasena 
dem Griechenkonig Menander die Frage : ,,Gibt es, o GroBkonig, eine 
Wahrheit in der Welt, mittels deren Wahrlieitsspreclier die satya- 
hriyd maehen^)?'' Der Konig bejaht und gibt zn, daB solciie Lente 

J. 540, 87 — 90: ye7ia saccen'ayam samo dliammacdrl ptire aJvit | etena 
saccavajjena visa7n sd^nassa liannatu (88 hrahmacCtn, 89 saccavadl, 90 7ndtd- 
petilbhai'o an Stelle von dhammacdrl). 

J. 519, 27 : tathcl mam saccam pdletii pdlayissati ce 7na7na7n | yathdlmm na- 
bhijdnd7ni anna77i piyatara7n tayd | ete7^a saccavajjena vyddhi te vupasammatu. 

2) J. 499, 24—26: yain mam so ydcitum dgd dehi cahkhu7i ti hrdli7iiano | 
tassa cahkhmii padashn h7'dJi7nanassa 7)a7iibhino || bhiyyo 7na7n dvisi plti 
so77ianassan danappakam | etena saccavajjena dutiyam me upapajjatha || 
dhanunena hhdsitd gdtJid siv~uia7n rattfiavaddliana | etdJii tava nettdni dibhd 7 ii 
paiidiyyare, 

“*) Mbh. 3, 63, 38: yathd}ia7n naisadhdd anya7n 7na7iasdpi na cintaye | 
tathdya7n patatd7n ksudrah pardsur mrgajlvanah. 

Ed. Trenckner S.120: ki7n pana maharaja atthi loke sacca^n ndma yena 
sacoavadino saccakiriyarn karontUi, 
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es regnen lassen, Feuer loschen, Wirkungen des Giftes vernicliten 
iind allcrlei andere Dinge bewirken k5ii.nen, und im AnscMuB 
daran erzahlt Nagasena die berimmte Gescbichte, wie einst eine 
Hetare in Patalipiitra in Gegenwart des Kaisers Asoka den Ganges 
riickwarts fiieBen machte durch. die wahrheitsgemaBe Erklarung, 
daB sie stets getreu die Pflichten ihres Standee erfiillt habe. ,,So, 
groBer Konig'% scklieBt Nagasena, „gibt es kein Ding, das die in 
der Wahrheit Stehenden nicht erreichen konnten^).'* 

Damit zusammen hangt der Gedanke, daB es hdchst gefahrlich 
ist, einem Wahrheitssprecher auch nur das Geringste zuleide zu 
tun. ,,Dein wiirde das Haupt in sieben Stiicke zerspringen, der 
eiixen solcben Wahrheitsspreciier verletzen wiirde' ^ sagt Kalma- 
sapada im Jataka^). 

Es sind nicht immer plotzliche Wirkungen, die man von der 
Wahrheitsbetatigung erhofft; man kann dadurch z.B. auch Sehutz 
fiir sich und die Seinen erlangen. So spricht im Epos Savitri, als 
der Tod die Eltern ihres Mannes bedroht : „Ich erinnere mich nicht, 
je ein unwahres Wort gesproehen zu haben, auch nicht bei gleich- 
giiltigen Sachen. Um dieser Wahrheit willen sollen jetzt meine 
Sohwiegereltern am Leben bleiben^).^' 

Die Wahrheiten, die ausgesprochen werden, beziehen sich viel- 
fach auf ganz pers5nliohe Verhaltnisse des Sprechers. Es komnien 
aber auch Wahrheiten allgemeinen Inhalts vor. Da wird etwa der 
Buddha oder die Lehre in einem Satze gepriesen, und dann heiBt 
es: ,,Um dieses wahren Wortes willen soil dem Ananda Heil sein." 
Bisweilen handelt es sich sogar um ganz trivial© Wahrheiten. So 
spricht eine Waldgottheit : ,,Alle Baume auf dem Gandhamadana- 
Berge duften ; so wahr dies Wort ist, soil des Sama Gift vernichtet 
sein^)." 


1) A. a. O. S. 122: iti pi maharaja saoG& fhitd na hand attham yia 
vindanti, 

J. 513, 29 [= 537,72]: muddhdpi tassa vipphaleyya sattadhd | yo tadisam 
saccavadim adeyya. — J. 489 ©rreicht die Konigin von Videha durch eine 
Beteuerung ihrer ehelichen Treue und andere Hinweise auf ihre Tugend die 
Geburt eines Bohnes. Jede ihrer Wahrheitsbetatigungen schlieBt mit dem 
Ausspruch; wenn ihre Worte wahr seien, moge ihr ein Sohn geboren werden, 
sonst moge ihr Haupt in sieben Stiicke zerspringen: et&na saccavajjena puUo 
uppajjatam ise | musd me bhanamdndya muddha phalatu sattadhd. 

Mbh, 3, 267, 99 ; na smardmy uktapurvayn vai svaire^v apy anrtdm 
giram | tena satyena tdv adya dhriy&tdm ^va^urati mama. 

J. 540, 104: sahhe vand gandhamayd pabbate gandhamadane j etena 
saccavajjena visam sdmassa hannatu. 

6705 Luders, Vamna t. 2 



18 


Einleitung 


Zum reinen. Zaubern ist die Satyalmya herabgesunken in dem 
Wiirfellied, das der Konig im Andabhutajataka singt, nm stets im 
Spiel mit seinem Pnrohita zu siegen: 

5,Alle Fliisse gehn in Kriimmen, nnd aus Holz ist jederWald. 

Findet sich nur ein Verfiihrer, siindgen alle Weiber bald^)/‘ 

Die Kraft des Liedes beruht einzig und allein anf deni Ansspreclien 
einer allgemeinen Wahrheit. Der Zauber ist daher in dem Angen- 
blick gebrochen, wo der Puroliita, der in seinem Hanse ein Madchen 
hat, das keinen andern Mann kennt als ihn, hinznfiigen kann: 
5,au6er meinem Madchen' ‘ {tkapetvd mdnavikam), 

Auf den Inhalt des Ausspruches kommt es also wenig an; das 
wahr gesprochene Wort, mag es sich beziehen worauf es will, tibt 
eine zauberkraftige Wirkung aus, die unwiderstehlich ist, mit der 
sich alles erreichen laBt, Das ist der Gedanke, der auch im indischen 
Mittelalter noch vollig lebendig ist. Wir diirfen ihn auch bei der 
Beurteilung literarischer Werke nicht aus dem Auge lassen. Es wird 
im Epos kaum eine Geschichte erzahlt, ohne daB am Schlusse das 
sravanaphala, der Lohn fxir das Anh 5 ren, angegeben wird. So heiBt 
es z.B. am Schlusse des Nalaliedes, daB den, der die Geschichte 
vortragt oder sie anhOrt, kein Ungliick treffe, daB dem. HCrer viel- 
mehr Reichtum an Vieh, Sdhne und Enkel, eine hohe Stellung, 
Gesundheit und Freude zuteil werden sollen. Ein Lehrgedicht xiber 
die Verdienste, die mit dem Besuche der verschiedenen heiligen 
Wallfahrtsorte verbunden sind, schlieBt mit der Versicherung, daB 
der Horer in einer vornehmen Familie wiedergeboren werden und 
sich seiner friiherenGeburt erinnern wird. Solche Anschauungen sind 
sicherlich Nachklange der Vorstellungen der altestenZeit. Aus spat- 
vedischer Zeit ist uns ein kleines Epos erhalten, in dem erzahlt 
wird, wie Suparna, der Adler, um seine Mutter Vinata aus der 
Sklaverei der Schlangen zu befreien, den Somatrank als Losegeld 
aus Indras Himmel raubt. Am SchluB findet sich ein langes Sravana- 
phala. Da werden dem glaubigen Horer nicht nur im allgemeinen 
Schutz vor seinen Feinden und vor allein Ungliick und das Ein- 
gehen in Indras Himmel versprochen. Der in Aussicht gestellte 
Lohn wird zum Teil auch mit Einzelzdgen der Erzahlung in Be- 
ziehung gesetzt. Dem willigen Horer wird das scharfe Adlerauge 
zuteil w^erden. Da der Adler ein Muster an Tapferkeit ist, der 

jr. 62 : sabhd nadl vankagatd sabhe Icatihamayd vand | sahhiUhiyo hare 
pdpam Idbhamdnd nivdtake. 
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spielend seine Feinde besiegt, so wird die Scliwangere, die das 
Gedicht am Neu- und Vollmondstage h5rt, einen Heldensohn 
gebaren, dem keiii Gegner gewachsen ist^). 

Die einfaehe Erzahlung wirkt, weil sie naeh der tJberzeugung 
des Erzahlers eine wahre Begebenheit schildert, wie ein Zauber. 
Das wird der Grund sein, daB der Vortrag von GescLicliten ancli 
seinen Platz im Opferritual hat, und daB wir im Rgveda unter die 
Kultlieder gemischt auch erzahlende Dichtungen finden. Das wird 
noch wahrscheinlicher, wenn wir sehen, wie z.B. einem Liede, 
das den Ubergang der Bharatas iiber die Flxisse Vipas und SutudrI 
schildert, spater noch. ein regehechter Zauberspruch angefxigt ist, 
der das glxickliche Durchschreiten eines Stronaes sichern solD). 
Und wer gedachte bier nicht der zweiteiligen Form unserer alt- 
germanischen Zauberspriiche, wie z.B. in dem bekannten Merse- 
burger Zauberspruch gegen den Beinbruch, dem die Erzahlung 
von der Heilung des verrenkten FuBes von Balders Fohlen 
durch die Besprechungen Wodans und der Gottinnen vorange- 
stellt ist. 

Was fur die spatere Zeit, gilt selbstverstandlich in erhdhtem 
MaBe fiir die vedische Periode. Auch da finden wir Wahrheits- 
betatigungen. So schliefit 1, 21: ,, Durch diese Wahrheit sollt ihr, 
an aussichtsreicher Stelle wachend, mir Schutz gewahren, o Indra 
und Agni®)^'; und 10,37 beginnt: ,, Diese meine Walirheitsver- 
kiindigung soli inich schiitzen tiberall, so weit sichErde undHimmel 
dehnen und die Tage : Alles andre, was sich regt, geht zur Ruhe, 
aber alle Tage stromen die Wasser, alle Tage geht auf die Sonne 
Hier ist das fiir ,, Wahrheit'" gebrauchte Wort satya, sodaB Zweifel 
an der Auffassung nicht moglich sind. Viel haufiger wird jedoch 
statt dessen das Wort rtd gebraucht. So lesen wir z.B. 7, 101, 6: 
,,Parjanya (der Regengott) ist die Seele von allem, was da geht 
und steht. Dies mein rtd (Wahrheit) schiitze mich hundert Jahre 

Suparnadhyaya (ed. Grube 1874, Ind Stud. 14) 31, 7 f.: dhhydnam 
garbhinl yedam irnuydt pratiparva cet \ pumdmsam janayet putram balinam 
^atrutdpanam ) | sauparnam cahsur bhavati anctsuyatdm, (Vgl. tJber- 

setzung von J. Hertel in ,,Indische Marchen‘% Jena 1921, S. 366.) 

3, 33, 13: 'dd va urmih 4dmyd Jiantv dpo yohtrdni muncata | maduskrtau 
vyenasaghnyad Sunam dratam, (Geldner; ,,Eure Welle soli die Jochzapfen 
emporheben, ihr Gewasser, gebet die Strange frei! ISlicht sollen die scliuld- 
losen Hinder, die niclits tlbles tun, in Verlust geraten.“) 

^) Una satyena jdgrtam ddhi pracet'dne pad6 [ indragnl Mrma yacchatam. 

(V, 2:) sd md satyoktih pari pdtu viivdto dydvd ca ydtra tatdnann 
dhdni ca ( viSvam anydn ni viSate ydd ijati viivdJidpo viivdhdd eti sdryah* 

2 * 
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lang^).'' Oder 8, 97, 14f. : ,,Vor dir, Indra, zittern alle Welten, 
Himmel uixd Erde, in Eurcht. Dies mein rtd schiitze mich; wie 
liber Wasser bringe mich tiber viel Ungemach hiniiber^)/' 

Das rtd kann sich auf einen einzelnen Ausspruch, auf eine Strophe, 
aber natiirlich auch auf ein ganzes Lied beziehen, und so nimmt 
rtd bisweilen geradezu die Bedeutung des Kultliedes an. Wie 
dieses nach vedischer Anschauung wirkt, das moge ein Beispiel 
zeigen. 

Es gibt einen alten Mythus von der Befreiung der Kiihe^). Was 
das fiir Kiihe sind ~ wirkliche Kiihe oder Morgenroten darauf 
kommt es hier nicht an. Die Kiihe sind von damonischen Wesen 
geraubt und in einer Hohle eingeschlossen. Um ihre Befreiung 
iniihen sich die Ahgiras, die Priester der Urzeit; und immer wieder 
heifit es, daB es ihnen gelang, durch das Rta den Pelsen zu spalten, 
daB durch das Rta die Kiihe herauskamen usw.^). Man glaubt, 
daB das Rta auch hier die Weltordnung sei: es soil ein zu dem. 
Recht der ewigen Weltordnung gehOriger Vorzug sein, daB die 
Ahgiras diese Tat vollbringen muBten. Damit wiirden wir zu der 
Idee eines von Anbeginn feststehenden Schicksalsschlusseskommen; 
aber davon kann in Wahrheit inx vedischen Glauben nicht die 
Rede sein. Das Rta ist vielmehr auch hier die Wahrheit des Kult- 
liedes. Unzahlige Male heiBt es, daB die Ahgiras den Eels durch 
das Denken aufbrachen, mit Worten, mit dem gottlichen Worte, 
durch das Brahman, mit Liedern, mit Gesang^). Es sind diesel ben 

sd retodhd vr§ahhdh idivaUnCim tdsminn dima jdgatas tasthiisa^ ca [ tan 
ma rtdm pdtu iatdidraddya, 

2) tvdd vidvdni hhuvandni vajrin dydvd 7'ejete prthivi ca hJnsd || tan mu 
rtdm indra dura citra pdtv apo nd vajrin duritati parsi hMri. 

3) Vgl. dariiber Oldenberg, Rel. d. Veda^, S. 141— 147; Hiilebrandt, Ved. 
Mythol. S.233-238. 

Z.B. 4, 3, 11: rtinddrirn vydsan hhiddntah sdm dngiraso navanta gohhih 
(Oldenberg a.a.O.S. 145: ,, Durch ...rtd warfen sie auseinander den Stein, 
ihn zerspaltend; die Ahgiras briillten (d.h, sangen) zusammen mit den 
KiiheiV^). 

Z.B. uhthair ddrirn rujann dngiraso rdvena 1, 71, 2; hrdhnvxnd 2, 24, 3; 
arkena . . . hrdhmand ca 6 , 65, 5; vdcasd daivyena 4, 1, 15; arMna 10, 68, 9. 
Liiders fiigt hinzu: „Leise freilich schimmert in dem indischen Mythus 
auch noch eine altere Vorstellung durch. ITrspriinglich bestand die Wahrheit 
offenbar nicht so sehr in den Liedein, die die Ahgiras singen, als in einem 
einzigen Wort. Ofter heifit es, dieser oder jener babe den wahren Namen 
der Kuh erkannt oder den vorborgeneii geheimen Namen der Kuh gefunden. 
[Vgl. 4, 1, 16: te manvata prathamdrn ndina dhenos trih sapid mdtdh paramdni 
vindan | tdj jdnatir ahhy dnusata vrd dvir bhuvad aruntr ya^dsci gdh || und 
9, 87, 3 (von Soma): sd cid viveda nihitarn ydd dsdm apicydm gdhyani ndma 
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Vorstellungen, die uiis aacli im finnischen Epos, dein Kalewala, 
entgegentreten. Da hat des Nordlands Wirtin Sonne niid Mond 
in den Eels eiiigeschlossen, und nun (49, 273—278) 

Suclit der alte WMnamoinen, 

Dieser ew’ge Zaubersprecher, 

Mit der Faust die Tltr zu riitteln, 

Mit der Worte Kraft die Riegel; 

Handen weichen nicht die Turen, 

Worten folgen niclit die Riegel. 

Die magiscbe Kraft des Kultliedes, die auf seinem Walirlieits- 
gehalt beruht, tritt in einem zunachst merkwurdig anmutenden 
Ausdruck zutage. Nach vediseher Vorstellung fahren die Gotter, 
wie es voriiebmen Herren geziemt, auf Wagen, die mit Rossen 
bespannt sind, zum Opfer des Frommen. Diese Rosse nun werden 
rtay'^ij^ ssWahxheitgeschirrt'' genannt. Was das heiBen soil, verstehen 
wir, wenn wir sehen, daB diese Rosse auch ,,liedgescbirrt“ {brahma- 
yuj) heiBen, und wenn wir AuBerungen damit zusammenhalten 
wie die folgenden an Indra gerichteten Anrufungen: ,,Ich schirre 
durcli das Lied deine mahnigen Falben; mach dich auf^)!'^ jjBe- 
steig, du Vrtrat5ter, den Wagen; geschiiTt sind duroh das Lied 
deine Falben ,,Besteig den Wagen, da deine Rosse von uns 
aus nicht unangeschirrt sein werden aus Mangel an Liedern^)."' 
Ich wiirde es nicht fiir richtig halten, wenn man in solchen Wen- 
dungen nur poetisch gesteigerte Ausdrucke fiir das Herbeirufen 
des Gottes sehen woUte. Das Lied bewirkt nach indischer Vor- 


gonamJ] Das kniipft an die alte Anschaunng von der Bedeutung des Namens 
an. Fiir das primitive Denken ist der Name nicht Schall und Rauch. Der 
Name ist vielmehr ein Wesensbestandteil des Dinges. Noch in spaterer 
Zeit finden wir den Ausdruck namarupa, ,,Name und Gestalt", gebraucht 
fiir das, was wir „Individuum‘‘ nennen; Name und Gestalt machen die 
Personlichkeit aus. Darum gewinne ich Macht iiber eino Person, wenn ich 
ihren Namen kenne, und darum gibt man sich Miihe, den Namen zu ver- 
bergen, und nimmt einen Geheimnamen an, der als der wahre Name be- 
trachtet wird. Der Glaube zieht sich bis in unsere Marchen hinab. Die 
Miillerstochter ist von der grausamen Forderung des Mannleins befreit, 
wenn sie seinen Namen Rumpelstiizchen weiB [Grimm Nr. 55]. So scheint 
es, als ob urspriinglich die Wahrheit bei der Gewinnung der Klihe der 
Geheimname der Kuh war, der als ein Sesam tu dich auf wirkte; erst all- 
mahlich haben sich die Kultlieder an seine Stelle geschoben." 

1, 82, 6: yundjmi te hrdhmaT^ hdrl 'dpa prd ydhi. 

1, 84, 3: d tisfha vrtrahan rdthmn yuhta te brahmand hdrl, 

5, 33, 3: nd te ta indrahhy dsmdd r§vdyuhtmo abrahmdtd ydd dsan | 
rdtham ddM tdm> 
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stellung offeiibar wirMicli, daB die Rosse des Gottes sich schirren 
Oder von ihin angescliirrt werden — beide Vorstelluiigen kommen 
vor — 5 nm zum Opfer zu fahren. Nickt umsoiist wird liier fiir 
,,Lied'‘ der Ansdruck brahman gebraucht, der mit Vorliebe er- 
scheint, wenn von der magischen Wirkung des Liedes die Rede 
ist. Was aber deni. Liede diese geheime Kraft verleiht, das ist die 
Walirheit. 

Die Wahrlieit hat fiir die Gotter noch eiiie ganz andere Bedeutung. 
Wenn der vedische Inder seinen Gottern Opfer darbringt^ so suclit 
er sie dadurch zu erfreuen, sie seinen Wiinschen giinstig zu stimmen. 
Daneben aber tritt deutlxch auch der Gedanke hervor, daB das 
Opfer den Gott sattigt und starkt. Das gilt insbesondere von der 
Darbringung des Soma, des Rauschtranks ; im Rausche des Soma 
erschl^t Indra die Feinde der Arier. Der typisclie Ansdruck fiir 
die Starkung, die durch die Opfergabe bewirkt wird, ist jjWachsen, 
groB werden*' {vrdh). ,,Trinl^e, wachse, dein sind ja die gepreBten 
Somatranke, o Indra, wie einstmals, so jetzt*', ladt der Dichter 
3, 36, 3 den Indra ein^). Aber die Starkung der G5tter erfolgt 
nicht durcli die m.aterielle Opfergabe allein. An zahllosen Stellen 
heiBt es, daB die Gotter durch die Lieder, die Preisgesange, die 
Spriiehe ,,wachsen'*. ,, Durcli Preislieder gewachsen, schlugst du 
den Damon, der sich nnsterblich diinkte, hinab", wird 2, 11, 2 
von Indra geriihnit^). Icli lialte es fiir ganzlich verkehrt, wenn 
man das Wachsen des Gottes durch das Preislied als eine Starkung 
seines subjektiven Kraftgefiihls erklart. Das ist modern gedaclit. 
Das ,, Wachsen** durch das Lied steht auf derselben Stufe wie das 
Wachsen durch die beim Opfer dargereiclite Speise. Ganz klar 
und deutlich heiBt es von Indra 6, 24, 7 : ,,Wenn er auch groB ist, 
soil doch sein Leib noch wachsen, gepriesen durch Loblieder 
und Gesange®).** Das Lied, das zum Preise eines Gottes ertont, 
iibt also auf ihii eine inagisclie Wirkung aus ; es starkt ihn xGe eino 
Speise, die er verzehrt. Nattirlich ist auch hier das eigentlich 
Starkende, das dem Kultlied innewohnende Rta, die Wahrheit. 
,,Der Walirheit Weisungen machen micli wachsen**, sagt Indra 
8, 100, 4 von sich selbst^), und auch das Iiaufige Beiwort der 
Gotter rtdvfdh, ,, durch die Wahrheit wachsend^*, ist sicherlicli oft im 


0 piha vardhasr^a tdva ghd sutdsa indra somdsah prathama uteme. 

“) dmartyam cid ddsdm mdnyamdnam dvabhinad uktliair vdvrdhdndh. 
vrddhdeya cid vardhatdm asya tanUh stomehhir uMhaii ca dasydmdnd. 
rtdsya md pradieo vardhayanti. 
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Hii^iblick auf die Wahiiieit des Kultlicdes gebraiiclit; so w'eixn 
10, 65, 3 ein Dicliter sagt: ,,Diesen Allgottern, die durch die 
Walirheit waclisen, lasse ich, der ich die Wahrheit kenne, Preis- 
lieder aufsteigen.1).'' Aber wir dxirfen niclit vergessen, daB die 
Wahrheit des Kultliedes nur ein Teil der Wahrheit ist. Wenn daher 
Gotter, denen der Schutz dieser Wahrheit im t^lichen Wandel 
der Menschen anvertraut ist, wie Varuna oder Mitra, ,, durch die 
Wahrheit wachsend^^ genannt werden, so werden wir den Grund 
in ihrer innigeii Verbundenheit mit der Wahrheit im allgenieinen 
Sinne sehen miissen. 

Ahnlich liegt die Sache, wenn die Gotter rtdjdta, ,,aus der Wahr- 
heit geboren'', genannt werden. Wenn Agni, der Gott des Feuers, 
das Beiwort erhalt, so mag das um der kultischen Wahrheit willen 
geschehen. Nach indischer Vorstellung genligt die manuelle Hand- 
lung, das Reiben der Holzer, nicht, um das gottliehe Feuer zu 
entziinden; es sind Lieder oder Spriiche notig, um die Epiphanie 
des Gottes zu bewirken. „Der Glanz des Gottes ist in voller SchOn- 
heit sichtbar geworden; die Gedanken der Wahrheit haben ihn 
hergefuhrt", beginnt ein Lied 2). 

Die vedische Sprache liebt es aber auch, den Gott auf den Begriff 
zuriickzufuhren, der den Grundzug seines Wesens bildet, und zwar 
meist unter dem Bilde der Kindschaft. Indra, der die Gestalt und 
Kraft eines Riesen hat, wird ,,derSohn der Starke'' {sdvasah sunuh) 
genannt. So sind andere Gotter auch ,,aus der Wahrheit geboren" 
genannt, weil die Wahrheit ihr gauzes Wesen fiillt. ,, Wahrheit sind 
die Gotter, Unwahrheit die Menschen", sagen spatere vedische 
Texte®). 

Es ist nicht zu verwundern, daB uns die Wahrheit, der die Gotter 
ihre GroBe, ja ihr Dasein verdanken, schlieBlich auch als welt- 
schaffendes Prinzip entgegentritt. Durch das Rta ist die Welt 
entstanden, durch das Rta hat dieser oder jener Gott dreifach 
Himmel und Erde gebreitet. Mcht der Wille ist es, der die Welt 
ins Leben rief, sondern die Kraft des wahr gesprochenen Wortes. 
DaB das Rta hier in der Tat die Wahrheit und nichts weiter als 

tesdm hi mahna Tnahatdm anarvdndm st6md7h iyarmy rtajnd rtdvrdhdm, 

2) 1,141, 1: bdl itthd tad vdpuse dhayi dariatdm devdsya bhdrgah sdhaso 
ydto jdni | . . . rtdsya dhend anayanta sasrdtah. 

SBr. 1, 1, i, 4; 3, 3, 2, 1; 3, 9, 4, 1: satyam eva devd anrtam manu^ydh; 
SBr. 1, 1,2, 17: satyam devd anrtam onanusyds tat satyenaivaitad grhndti; 
AB. 1, 6, 7: satyasamhitd vai devd a^vrtasamhitd manusyd iti, Vgl. auch 
Narada I 215: satyam devah samdsena manusyds tv anrtam smrtam. 
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die Wahrheit ist, beweisen andere Stellen, wo es z.B. you Agiii 
lieiBt, daU er ,,diirc]i walire Spriiche Himmel und Erde stiitzte^)''; 
uiid in einem spateren Text wird erzahit, daB Prajapati, der 
Schdpfer, mit einer ans drei Worten bestehenden Formel, die aus- 
driicklioh als Wahxheit bezeichnet wird, Erde, LiiftraiiTn mid 
Himmel scbnf^). 

Und wie duroh die Wahrlieit die Welt entstandeii ist, so wird 
sie durch die Wahrheit erhalten: Pta leuchten die Morgenrdten^), 
B,ta stromen die Plhsse, Satya breitet die Soime aus^), Hier zeigt, 
wie schon S. 15 beinerkt, die Nebeneinanderstellung von rtd nnd 
satya, daB das Rta nnr die Wahrheit sein kann; nnd dentlicher 
noch tritt hervor, was gemeint ist, in spateren Stellen, wo nur 
von dem eindeutigen satya die Rede ist: „Dnrch die Wahrheit 
weht der Wind, durch die Wahrheit lenchtet am Himmel die Sonne, 
Wahrheit ist das Fundament der Rede, auf die Wahrheit ist das 
All gegrtindet®)/' Und noch in viel spaterer Zeit weist der Richter 
den Zeugen, ehe er seine Aussage macht, auf die Heiligkeit der 
Wahrheit mit den Worten bin: ,, Durch die Wahrheit gliiht die 
Somie, durch die Wahrheit lenchtet der Mond, durch die Wahrheit 
weht der Wind, durch die Wahrheit tragt die Erde®).“ Dem 
arischen Inder gait also die Wahrheit als die hochste Macht, als 
die letzte Ursache alles Seins. 

Man hat das Rta in Indien niemals personifiziert; kultische Ver- 
ehrung hat es nicht genossen. Wohl aber ist es, sozusagen, materiali- 
siert worden, und das hat w’eiter zu einer Lokalisierung gefiihrt. 
Unzahlige Male ist von dem Sitze des Rta, der Statte des Rta, 

i, 67, 3 (5): prthivtm tastdnibha dydm mdntrehhih satyaih. 

LUders bezieht sich hier wohl auf Maitr. Up. 5, 6: atha vyattam 
{Deussen liest: cvvyakrtam) va idam dslt satyam prajdpatis tapas taptvd 
anuvydharad hhur hliuvah svar. Deussen(S. 333): ,,Unausgesprochen, flirwahr, 
war dies© Welt. Er aber, die Realitat, Prajapati, nachdem er Tapas geubt 
hatte, sprach er sie aus: Die Erde, den Liuftraum, den Himmel/^ 

4, 2, 19: rtd7}i avasrann usdso vibhdtth. 

1, lOo, 12 (vgl. oben S. 15 Anm. 1). 

Ml^ar. Up. 63, 2 (— Andhra-Rezension 70, 2): satyena vdyur 
dvdti satyenddityo vacate divi satyani vdcah pratisthd sat ye sarvam prati- 
Slhitam, 

Vi§nu VIII 27—30: satyenadityas tapail satyena bhati candranidh j 
satyena vdti pavanah satyena bhur dhdi'ayati. (Vgl. Narada I 213: bhur 
dhdrayati satyena satyenodeti bhdsharah | satyena vdyuh plavate satyendpah 
sravanti ca, — Ermahnungen an die Zeugen, bei dor Wahrheit zu bleiben, 
s. ManuVIII 79-101, Yajiiav. II 73— 75, Narada I 198-228, Visnu VIII 
19-37, Gautama XIII 12-23, Apastamba II 11, 29, 7-10, Baudhayana I 
JO, 19, 10-12, VasL?tha XVI 32-34.) 
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deiiiSchoBe des Rta die Rede. Er ist in sehx weiter Feme. ,,Herbei 
komme Indra'b keiBt es z.B. 4, 21, 3, ,,Tom Himmel oder von der 
Erde, schnell vom Ozean oder vom ISrebelraum, von der Sonne, 
iins zii helfen mit den Maruts, oder von der Jenseitigen Feme 
{pardvdt), dem Sitz des Rtai).‘' Anderswo wird unterschieden der 
groBe Himmel {div), die Erde und der Sitz des Rta, Und Varuna 
sagt 4, 42, 4 von sick selbst: ,Jcli befestigte den Himmel an dem 
Sitze des Rta®).'' Nun ist div immer der sichtbare Himmel. Der 
Sitz des Rta, an dem der Himmel befestigt ist, liegt also jenseits, 
pardvdt, wie es vorher bieB. Von diesem Sitz des Rta ziehen die 
Morgenr5ten aus: „Von dera Sitze des Rta sich erhebend, wie 
Harden von Kiihen ziehen die Morgenroten dahin®)." „Wenn Agni 
aufflamnat (d.h. am frxihesten Morgen), freuen sich die roten 
Morgenroten im SchoBe der Wahrheit^)." Von dort gehen auch die 
Sonnenrosse aus: ,,Die gefliigelten Rosse eilten herbei vom Sitze 
des Rta^)." Dort am Sitz des Rta weilen auch die Gotten „Der 
Soma geht, des Weges kundig, dahin, wo er die Gdtter trifft, zu 
sitzen auf dem SchoB des Rta®)" usw. 

Die Statte, der Sitz des Rta ist nach solchen Stellen also un- 
zweifelhaft jenseits der sichtbaren elt, an der hCchsten Stelle, 
im dritten Himmel, wie es anderswo heiBt. Diiifen wir nun auch 
hier von einer Statte, einem SchoBe der Wahrheit reden? 

Ein solcher Ausdruck mag uns befremdend erscheinen. Dem 
Index ist er gelaufig. In spaterer Zeit hat man immer inehr iiber- 
einanderliegende Welten angenommen. In den spateren vedischen 
Schriften sind es haufig sieben, die sicheine iiber die andere scMchten. 
Die hochste von ihnen aber ist der satyaloka, was nur ,,Welt der 
Wahrheit" bedeuten kann. Dieser satyaloka ist, wie iibrigens schon 
Geldner (im Glossar) vermerkt hat, die Fortsetzung des alten rtdsya 
sddasj des ,,Sitzes der Wahrheit". Man denkt sich nun diese Wahrheit 
als eine ungeheuxe strahlende Uichtmasse; Licht und Walnheit 
sind fiir den Inder identisch wie Dunkel und Liige. Diese tran- 
szendente Wahrheit aber ruht in dem ewigen Urquell, in dem 
Wasser jenes Lebensbornes, der sich, wie wir sahen, im obersten 

d ydtv indro diva a prtMvyd males’^ samudrdd utd vd pdrlsat | svdrnardd 
dvase no mardtvdn pardvdto vd sddanad rtdsya. 

2) dhdrdyam divam, sddana rtdsya. 

4, 51, S: rtdsya devth sddaso hiidJidna gdvdm nd sdrga usdso jarante. 
-q 10, 8, 3: dsya pdtmann druslr dsvdbvdhnd rtdsya yonau tanvd jti^anta. 

1, 164, 47: td dvavrtrant sddanad rtdsya. 

3, 62,13 : somo jigdti gatuvid devandm eti ni§krtdm j rtdsya yonim asddani. 
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Himmelj in Svarnara, befindet. An soundsovielen Stellen ist rtdsya 
yoniy 5 ,der SchoB der Walirheit^% einfach. eine Bezeichnung des 
Wassers, besoiiders da, wo von dem Mythns die Rede ist, daB 
Agni, das Reuer, im Wasser verborgen lag, bis die Gotter ihn 
fanden. Man brancht nxir zwei Stellen miteinander zu vergleichen : 
3, 1, 3 ,,Die Gotter fanden den Agni in den Wassern, in dem Werke 
der Scliwestern^)'^ und 3,1,11: ,,In der weiten Unendlichkeit 
wuchs der GroBe, denn die vielen Wasser, die glanzenden, waren 
mit ihm; in dem SchoBe der Wahrheit lag Agni, in dem Werke der 
Schwestern^)/' Und das stimmt genau mit den Angaben der 
altesten Interpreten uberein. Im Naighantuka (1, 12) wird rtasya 
yoni als udaha ,,Wasser“ erklart* Das Zengnis der alten Theologen, 
das man bis jetzt einfach abgelehnt oder unbeachtet gelassen hat, 
wird also voUanf bestatigt. 

Jedenfalls aber ist liberall, wo vom Sitz oder dem SchoB oder 
der Statte des Rta die Rede ist, das Rta nnr die Wahrheit. Nirgends 
ist der ,,Sitz des Rta“ die Opferstatte, als die Statte der Opfer- 
ordnnng, wie man bisher angenommen hat. Mit dem Opfer hat 
der Begriff des Rta, soviel ich sehe, in den vedischen Hymnen 
iiberhaupt nichts zu tun, Niemals ist dort der SchoB des Rta 
etwas anderes als jene Wasserfiut im hOchsten Himmel, am Nabel 
der Welt. 

SchlieBlich ist auch die transzendente Wahrheit dem Auge des 
Sterblichen nicht ganz verborgen. ,,Was die Wahrheit {satymn) 
ist"% heiBt es noch in den Upanisads, ,,das ist die Sonne dort^).^‘ 
Aber auch die Sonne ist doch nur ein Abglanz der hochsten, reinen 
Wahrheit. Erst wenn in der letzten Stunde die Seele den Korper 
verlaBt, schant man rein und unverhiillt die Wahrheit hinter der 
Decke der Sonne. Das driickt jener schone Spruch aus, den der 
Sterbende fltistern soil, der Spruch, mit dem er Pusan, den seelen- 
geleitenden Gott, bittet: 

,,Mit einer Schale ganz aus Gold der Wahrheit Antlitz ist verdeckt. 

Die heb hinweg, o Pusan, mir, auf daB ich schaue wahrlieitstreu^)."' 

dvindann u darsatdm apsv dntdr devdso agnim apdsi svdsfximn. 

-) iirau mahdm anibddh4 vavardhdpo agnhn yasdsah sdm hi purvth | rtdsya 
ydndv aiayad damund jdmljiam agnir apdsi svdsfndm. 

Brh. Up. 5, 5, 2: tad yat tat satya-m asau sa ddityah; J§Br. 6, 7, 1, 2: 
tad yat satyam | asau sa ddityah; 14, I, 2, 22: satyam esa ya esa ta 2 :iati. 

Bril. Up. 5, 15, 1 (= Isop. 15, vgl. Maitr. Up. 6, 35): Mranmayena 
pdirefia satyasydpihitam mukham | tat tvam pusann apdvrnu satyadharmdya 
dr stay c. 
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Diese Vorstelliingen von der Wahiiieit sind uicht erst in Indieii 
entstanden; sie finden sicli auch bei dem iranischen Brndervolke, 
Wie im Veda das Rta, so ist im A^\-esta das Asa der Mttelpuiikt 
des Denkeixs. Asa ist dem Worte wie der Sache nach. niit dem Rta 
ideiitisch. Wenn daher meine Anffassung des Rta als Waliriieit 
riclitig ist, so ist a priori wahrscbeinlicli, daB sie ancli fur 
das awestische Asa gilt. Nun soli aucli im Awesta asa die ewigo 
Ordnung, zunachst kosmisch, dann auch rituell und ethisch seiii. 
Allein diese Erklarung steht ganz unter dem Banne der falsclien 
Deutung des vedischen rta. Wer das Awesta unbefangen liest, 
kann unmdglich verkennen, daB auch hier asa iiberall die Wahrheit 
ist. Die gauze zoroastrische Religion wird beherrscht von dem 
Gegensatz von asa und druj. Kein Mensch aber kann bezweifeln, 
daB drtbj auch in seinem Urspruuge nicht die Storung der Ord- 
nungen der Natur, sondern, wie der Name sagt, die Lxige ist. Es 
ist dasselbe wie das indische druh. Der Gegensatz zur Llige aber 
ist die Wahrheit. 

Wir gelangen also gaixz unabhangig zu demselben Ergebnis. Dazu 
kommen aber in diesem Ealle noch zwei auCere Zeugnisse. Das 
Asa ist, wie eingangs erwahnt, als Asa Vahista, „die beste Wahr- 
heit einer der Amosa Spontas, der Heifer und Berater des Ahura 
Mazda, geworden. Plutarch gibt nun diesen Namen durch 
wieder; und viel spater braucht al-Beruni das arabische Wort fur 
Wahrheit dafur^). 

Die Vorstellung von dem Rta ist also nicht erst in Indien ent- 
standen, sondern geht in die indoiranische oder arische Zeit zuriick. 
Wahrscheinlich gehort auch die Vorstellung von der himmlischen 
Heimat des Rta bereits dieser Zeit an. Jedenfalls ist im Awesta 
Asa der Name des Paradieses, das die Hoffnung der Glaubigen 
bildet. Neu ist im Awesta nur die Personifizierung als Asa Vahista. 

(Alls Liiders’ Mater ialieii:) Plutarch de Isidc et Osiride cap. 47 (ed. 
Partliey S. 82 = Moralia rec. G.IST. Bernardakis Vol. II, p. 520): Tcal 6 fiev 
{^QgoiLidC^g) d'sovg eTtoCrjoe^ rov juev ngcoTov avvoiag^ rov Si SevrsQov dl'y}'&SLag^ 
rov Se rQirov evvofuag^ x(bv Se Xomwv rov [lev aocplag^ rov di n^ovrovt rov d& rd>v 
ini roXg KaXoig '^dscov dripnovqyov^ Das ist eine Liste der sechs Amosa Sp^ntas; 
der zweite, Asa Vahista, entspricht dem Gotte der Wahrheit Plutarchs. — Al- 
Beruni in seiner Chronologic orientalischer Volker, hrsg. v. Sachau (Text 
13 . 419 lin. IVff., tJbers. S- 204, 1. 35ff.) sagt: „Die Bedeutung dieses Namens 

(Ardibahist = Asa Vahista) ist ,die Wahrheit ist gut% nach 

einer anderen Erklarung aher ,sie ist die AuB erst e des Guten‘.“ [Vgl. ferner 
i^ndreas-Wackernagel, I^'GGW 1911 S. 28J^.] 
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III 

Es ist also die Wabxlieit, die Varuna und Mitra schxitzeii, der 
eine im Wasser, der andere wahrscheiixlich im Feuer. Wie komint 
das? Bleiben wir zuixachst einmal bei Varuna. Es geniigt mcht z\\ 
sageix: die Wahrheit ruht ja im Himmelsborn, also miiB anch der 
scbutzende Gott inx Wasser sein. Dann rniiSte ja anch Mitra, der 
ebenfalls die Wahrheit schiitzt, seinen Sitz inr Wasser liaben. Wii‘ 
sollten waiter Varuna iiur in den Himmelswassern erwarten; er 
weilt aber gerade auch in den Wassern auf Erden. Hier muB offenbar 
eine noch iimigere Verbindung bestehen, und ich finde des Ratsels 
L5sung in dem Satze: Varuna, der die Wahrheit schiitzt und in 
den Wassern wohnt, ist der Eidgott; denn beim Wasser hat man 
in der altesten Zeit geschworen. Wir sind in der gliicklichen Lage, 
das letztere beweisen zu konnen^). 

Noch heute gibt es in Nordindien eine Form des Eides, bei der 
der Sehw5rende in einen Kxeis tritt, der aus ausgestreutem Kalbs- 
mist auf dem Boden hergestellt ist und in dem ein GefaB mit 
Wasser steht^). Wenn mdglich, nimmt man heiliges Gangeswasser. 
Das gleiche sagen schon die mittelalterlichen Bechtsbucher : der 
Eid soil geleistet warden in der Fruhe „angesichts von Wasser"' 
{apdm ante)^). Die Naradasmrti nennt drei Arten des Eides, den 
beim Feuer (agni), beim Wasser (ambu) und beim Verdienst (suJcrta)^). 
Nach der Erklarung Vacaspatimisras taucht der SchwOrende beim 
Wassereide^) die Hand in lieiBes Wasser mit den Worten: ,,Das 

tiber den vedischen Eid s. Oldenberg, Rel. d. Veda^, S. 518 ff.; Keith, 
The Religion and Philosophy of the Veda and Upanishads, S. 395 f.; 

Rechfc und Sitte, S. 144. 

Crooke, Popular Religion and Folklore of Northern India, II 42. 

x4.pDb. II 11, 29, 7: punayhne pratar agndv iddhe "pdm ante rdjavaty 
ubhayatah samdhliydpya sarvdnumate muhhydh satyam prainam hruydt; 
Biihler (SBE II 170): ,,A person who is possessed of good qualities 
(may be called as a witness and) shall answer the questions put to him 
according to truth on an auspicious day, in the morning, before a kindled 
fire, standing near (a jar full of) water, in the presence of the Idng, 
and with the consent of all (of both parties and of the assessors), after 
having been exhorted (by the judge) to be fair to both sides. “ (VgL Jolly, 
Recht und Sitte, S. 141). 

^) I 239: yuktisv apy asamarthdsu iapathair enam ardayet | desakdlahah 
dpek§am agnyarnbicsukrtddihhih. 

V, deutet in Vyavaharacintamani zum zitierten Verse der Naradasmirti 
sapatha ausdriicklich als Bid; man diirfe die Bekraftigung durch das Be- 
riihren von Wasser nicht auf das Ordal {divya) beziehen: na tv agnyadikani 
iha divyam grdhyam iasya iapathdnyatvdd iti vah^yate, Ausdriicklich unter- 
schieden zwischen sapatha und divya wird auch Narada I 247. 
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Wasser soil mich nicht angreifeni)/' In anderen Fallen trinkt der 
Schworende geweihtes Wasser^). Wenn der Schwur falsch gewesen 
ist, soli dieses Wasser Erkrankungen oder sonstige lible Folgen 
fill* den Meineidigen hervorrufen. 

Ans sehr alter Zeit stammt die Besclireibung eines Eides im 
Ritual, der im Aitareyabrahmana sein frlihes Vorbild hat. Bei dem 
sogenamiten Tanunaptra^), einer das Somaopfer eiixleitendeii 
Zeremonie, leisten die Priester zusammen mit dem Opferherm. 
dem Veranstalter des Opfers, eine Art Verbrudernixgseid. Sie 
schworen, da6 sie den ganz ihrer Macht uberlassenen Opferherrn 
nicht durch absichtlich falsch vollzogene Handlungen schadigen 
wollen. Die Beteiligten berlihren dabei mit der Hand wallendes 
Wasser {madantl)^). In dem Vorbild zu dieser Zeremonie im 
Brahmana heifit es, daB die einen Schwur Leistenden — es sind 
hier G5tter — ihren Leib ,,in das Haus Konig Varunas"" {varunasya 
rdjno grhe)^) legen. 

Dazu stimmen auch die vedischen Lieder. So heiBt es AV. 
19, 44, 8 — 9 : ,,Viel Unwahres sagt hier der Mensch, o Varuna. Davon, 
du tausendkraftiger, l6se uns, lose uns von der Not. Wenn wir 
schwOren, indem. wir sagen : ihr Wasser, o ihr Unverletzlichen, o 
Varuna'’ , davon, du tausendkraftiger, lose uns, lose uns von derNot® ) . 

Und noch deutlicher spricht von dem Wassereide ein anderes 


1) (agnir me dor nopasthdsyati) jalam na md d]car§ayi§yatlty agnijalayor 
hastapraksepah, (Stellen aus Vyavaharacintamani nach Rocca, Giudizio di 
Bio, S. 13). 

-) Zu unterscheiden von dem unten erwahnten Wasserordal. Vgl. Jolly 
a.a.O. S. 112. 

Vgl. Hillebrandt, Ritualliteratur (GrundriB), S. 127; A.B. Keith, The 
Religion and Philosophy of the Veda and XJpanishads, S. 327 ; Caland- 
Henry, L’Agnistoma, S. 64f.; S. L^vi, La doctrine du sacrifice dans les 
Brahmanas, S. 73 (Textausziige), 127; AB. 124 (ed. Aufrecht, S. 20, dazu 
S. 435, tJbersetzung Keith, S. 126, tJbers. Haug II, S. 53 ff.); ApS. XI 1, 2ff. 

‘b Liiders schreibt: „Die sieben Priester miissen dabei ihre Hand in 
einen mit Wasser gefullten Kupferkessel, die madantl^ stecken . . Dies 
dtirfte zm’iickgehen auf Haug, tJbers. II, S. 54, wo madantl als ,, copper 
vessel'^ gefaBt ist; Hillebrandt iibernahm dies „Varuiia und Mitra‘‘, S. 20, 
wo er liber die Zeremonie nach Haugs Besclireibung berichtet. Gegen Haugs 
Erklarung scbon Weber, Ind. Stud. 9 („tJber Haugs Aitareya Brahmana“)> 
S. 215: madantl = kochendes Wasser. 

D. h. in Wasser. So schon Hang a.a.O. Vgl, AV. 7, 83, 1 : ap&u te 
rdjan varuna grho ’hirariydyo mitdh, „in die Wasser isfc, o Konig Varuna, 
dein goldenes Haus gebaut“. 

bahv Iddm rdjan varuridnrta?7i dha puru^ah j tdamdt sahasravlrya maned- 
nah pdry dmhasah 1 1 ydd dpo aghnyd Hi vdruneti ydd udmd, | tdamdt sahasra^ 
vlrya mnned nah pdry drnhaeah. 



30 


Einleitiing 


Lied (AV. 4, 16), dessen Sinn man allerdings bisher ganzlich ver- 
kannt hat^). Znerst wird Varnna verherrlicht : 

5 , 2 . Wenn einer steht oder gelit oder heimlich schleiclit, 
wenn zwei zusammengekommen sich beraten, der Konig 
Va.rana weiS das als Dritter. 

3. Die Erde bier geliort dem K5nig Varnna nnd der feme 
Himmel dort oben. Die beiden Meere sind Varunas Bauch- 
seiten; er ist auch in diesem wenigen Wasser verborgen. 

4. Und sollte einer iiber des Himmels Enden liinans- 
sehleiehen, er kame nicht frei von K5nig Varnna. Vom 
Himmel her wandern seine Spaher; mit tausend Angen 
beschauen sie die Erde. 

5. AUes schaut Varnna, was zwischen Himmel und Erde 
ist und was dariiber. Er hat gezahlt das Augenblinzeln der 
Menschen; wie ein Spieler die Wilrfel, so zahlt er sie^).“ 

Dann wird Varnna selbst angeredet: 

5 , 6 . Dreimal sieben Schlingen sind dir, o Varnna, die sollen 
binden ihn, der die Unwahrheit spricht, aber freilassen den 
Wahrheitssprecher. 

7. Mit hundert Schlingen binde diesen Mann, o Varnna. 
Nicht entgehe dix der Lhgner, o Menschen Besehauender. 
Dasitzen soil der Schurke mit gelockertem Bauche wie ein 
Topf, dem die nmschlingenden Riemen abgesprnngen sind. 

8 . 9 . Mit den Schlingen, die langs gehen und die quer gehen, 
mit den gottlichen und menschlichen Fesseln, mit alien diesen 
binde ich dich N.N. aus der Eamilie N.N.,Sohn des 

Eine Znsammenstelluiig der zahlreiehen Ubersetzungen and Bespre- 
chnngen des Liedes s. Wliitneys Atharvaveda-tJbersetzung, Bd. I, S. 176. 
Vgl. neuerdings H. Lommel, ZDMG 92 (1938) S. 452-463. 

2) yds iisthati cdrati ydi ca vdiicati yo nildyam cdrati yah pratdnham | dvad 
samnisddya ydn mantrdyete raja tad veda varunas trtiyah || uieydm hh&mir 
varunasya rajna utdsa'd dyadr brhati dureantd | uto sarmtdrau vdrunasya 
huhsi utdsminfi dlpa tidake nillnah || utd yo dydm atisdrpdt pardsldn nd sd 
mucydtai vdrunasya rdjnah ] diva spdMi prd carantlddm asya sahasraksd 
dti paSyanti hhiimim || sdrvam tad raja vdruno vi caste ydd antard rodasl 
ydt pardstdt | sdmkhydtd asya nimiso jdndndm aksdn iva ^vaghnt ni niinoti 
Idni II — Zur tlbersetzung von ni minoti vgl. Li'iders, Philol. Ind. 164. 
(P. Thieme konjiziert ni cinoti). 

ye te pdM varuna saptdsapta tredhd tisihanii visitd rdsantah | sindntu 
sdrve dnrtam vddantam yah satydvady dti tdm srjantu |[ Catena pdiair abhi 
dhehi varunainam md te mocy a7irtavdh nrcaksah | astdm jalmd uddram 
sramsayitvd k64a ivdbandhrdh parikrtydmdnah || yah samdmyd vdruno yo 
vydmyd yah sarride^yb vdruno yo videiydh | yo daivo vdruno ydi ca mdnusdh || 
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Man hat die letzten Strophen als eine Verwiinscliung anfgefaBt und 
gegiaubt, daB Mer zwei Lieder zusammengeschweiBt seien, ein 
Preislied auf Varuna und ein Verwimschmigszanber, die urspriinglich 
niehts miteinander zu tun hatten. Davon kann keine Rede sein. 
Das ganze Lied sind die Worte, mit denen der Richter vor Ablegung 
des Eides den Schwarenden ermahnt, die Wahrheit zu sagen. Nur 
dem Liigner werden ja die Fesseln Varunas angedroht, und die 
Worte: ,jer ist auch in diesem wenigen Wasser verborgen'‘ weisen 
deutlich darauf hin, daB auch hier ein Topf mit Wasser gefiillt 
Tor dem Schwdrenden stand i). Zu alledem gibt auch der spatere 
Kommentar die richtige Erklarung; man hat seine Worte allerdings 
grtindlich miBverstanden. 

Eng mit dem Wassereide verbunden ist das Wasserordal; in den 
Gesetzbuchern gehen die Ausdriicke fiir Eid und Ordal oft durch- 
einander. Die Beschreibung, die Yajhavalkya (II 108f.) von dem 
Wasserordal gibt, moge hier als Beispiel dienen: 

,/Durch die Wahrheit schiitze du mich, o Varuna," N a eh dem 
er mit diesen Worten das Wasser angerufen hat, soli er 
die Schenkel eines Mannes fassen, der bis an den Nabel im Wasser 
steht, und (dabei selbst) ins Wasser tauchen. Ein anderer behender 
Mann soli einen zu gleieher Zeit abgeschossenen Pfeil herbei- 
bringen, und wenn er den Beschuldigten noch mit untergetauchtem 
Korper vorfindet, so soli dieser gereinigt sein^).“ 

tais tva sdrvair abhi sydmi 'p diair asdv amusydyandmusydh putra | tan u 
te sdrvdn anusdmdiidmi. 

1) (In den Materialien erhaltenes Fragment:) Schon Roth hatte (AbhandL 
liber den Atharvaveda, S. 30) dnrchaus richtig empfunden, daB die Strophen 
ixber die Allwissenheit Varunas, die zu dem Schonsten gehoren, was die 
vedische Dichtung iiberhaupt hervorgebracht hat, im Grunde eine ganz 
unpassende Einleitung zu einem Verfiuchungsliede seien. Er glaubte sie als 
Fragment Mterer Lieder erklaren zu miissen, mit denen man das Zauberlied 
aufgeputzt habe. Allein fiir diese Annahme fehlt, wie Bloomfield, Hjunns 
of the AV., SBE XLIII (1897), S, 389, bemerkt hat, jeder Anhaltspunkt ; 
die Strophen 1 — 5 kommen nur hier vor. Bei meiner Auffajssung des Liedes 
ist aber das von Roth betonte Mifiverhaltnis gar nicht vorhanden; im Munde 
des Richters ist der feierliche Hinweis auf die Allwissenheit Varunas eine 
Vermahnung an den Schworenden, die Wahrheit zu sprechen. Man kann 
damit die Rede vergleichen, die der Richter auch Manu 8, 80:ff. an die 
Zeugen richtet, ehe sie ihre Aussagen machen. DaB sie an Wucht der 
Sprache und des Gedankens hinter den vedischen A^ersen zuriickbleibt, 
bedingt einen prinzipiellen Unterschied nicht. 

^) satyena mdbhiraksasva varunety abhiidpya Team j nabhidaghnoda- 
kasthasya grhUvoru jalam viiet || samakdlam isum muktam dnayed yo javl 
narah | gate tasmin nimagndngam paiyeo cec chuddhim dpnuydt, (Lesarten 
bei Stenzler: 108 a mdbhiraksa tvam, 109 a dnlydnyo). 
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Anch hier wird in dem Gebete Varnna ansdrxicklich als der im 
Wasser befindliche Gott genannt, der die Wahrheit knndtun soil. 
Was immer der Ursprnng des Gottesurteils gewesen sein mag, ini. 
indischen Mittelalter berrschte zweifellos der Gedanke, daB Varnna 
den Meineidigen ausstoBe ans seinem Reiche. GewissermaBen ein 
Gegenstuck dazu bildet die Sage von den frommen KOnigen Dilipa 
und Prthu Vainya^), die anf dem Wasser fahren konnten, weil sie 
Wahrheitssprecher waren, wie ahnlich Yndhisthiras Wagen un- 
gehemmt iiber die Erde fahrt, bis jener eine Liige spricht, woranf 
sofort der Wagen einsinkt^). 

Zu dem Schwure beim Wasser geh5rt ferner auch noch eine 
andere Sitte, die sick in Indien nnd tiberall, wo indische Knltur 
Mngedrungen ist, nachweisen laBt, die aber bisher nock nickt erklart 
worden ist: die AnsgieBung von Wasser bei einer Schenknng®). 
Die Sckenknng wird als ein Vertrag anfgefaBt. Von der ,, Liige bei 
der Sckenknng^' ist in alten Formeln die Rede, die sick mit Sicherkeit 
bis in die indoiranisoke Zeit hinanf verfolgen lassen^). Beispiele fiir 
die Sitte bieten die Insckriften zu Tausenden von den altesten bis 
anf die nenesten Zeiten. Die Sitte ist so gang und gabe, daB es 
in den Insckriften oft nur keiBt, der K5nig habe das Gesckenk 
ibdahddim ,,mit Wasser usw.'" gegeben. Das Wasser wurde auf die 
Hand des Empftogers oder auf die Erde gegossen^). In einem der 
sck5nsten Reliefs von Bkarkut ist Anathapedkka dargestellt, wie 
er das Jetavana dem Buddha sckenkt und die Schenkung durch 
das AusgieBen von Wasser aus einem teetopfformigen GefaBe be- 
kraftigt®). 

Nur eine Abart der Sckenkungszeremonie ist es, wie der Name 
zeigt, wenn Sckutzflekenden dadurck Sicherkeit gewahrt wird, daB 
man Wasser in die Hand nimmt und es auf das Haupt des Bittenden 
gieBt. Diese Zeremonie keiBt abhayaddna, ,,das Sckenken der 
Eurcktlosigkeif. Eine Schenkung ist auch die Ubergabe des 
Knaben durck die leiblicken Eltern bei der Adoption, und auch 

Mbh.7, 61, 9f. bzw. 7, 69, 9. Hopkins, JAOS 1910, S 38. 

(Liiders:) „Ganz falsch erklart von Kern, Buddliismus I 117.“ 

*) Liiders, Eine arische Anschauung iiber den Vertragsbrueh, SBBAW 
1917, S, 347-374. 

“) Vgl. z.B. Jat. VI 344, lOff. Dort nimmt der Konig eine goldene 
Kanne voli duftenden Wassers und giefit Wasser auf die Hand des die Gabe 
empfangenden Kaufmanns (hatthe udakam pdteivd), wo bei er die Schenkung 
des Dorfes ausspricht. 

«) Vgl. Cunnigham, The Stupa of Bharhut, S. 84 und Pi. XXVIII; Liiders, 
List of Brahmi Inscriptions, Nr. 731. 
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diese findet uuter AnsgieSniig von Wasser statt, wie wir aiis Manu 
9, 168 erfahxen: ,,Der (dem Empftoger) gieiclie Sohn, den die 
Mutter oder der Vater in Zeiten der Not mit Wasser liebevoii 
geben, gilt als der adoptierte Sohn^)." Keiner weiteren Erklarung 
bedarf endlich nach dem bisher Gesagten die Rolle des Wassers 
bei der Sklavenfreilassung : der Sklave nim.mt einen Topf mit 
Wasser, in dem Gras uud Blumen scbwinxmen, auf die Sclmlter, 
der Herr niinmt den Topf berunter und zerbricht ilin, indem. er 
das Hanpt des Freiznlassenden mit dem Wasser besprengt. Dabei 
erklart er ihn dreimal fiir frei^). 

Auf die Frage, warum denn die Inder beim Wasser geschworen 
Ixaben, geben die Quellen keine direkte Antwort. Die Erklarungen 
der vorhin erwahnten Tanunaptra-Zeremonie macken durchaus den 
Eindruck, als ob die Inder es schon in friilier Zeit nicht mehr gewuBt 
batten. Aber indirekt laBt sicb vielleicbt docb eine Antwort geben. 

Es steht fest, daB nacb altester indiscber Anscbauung, die bei 
andern indogermaniscben und nicbt-indogermaniscben Volkern 
wiederkebrt, der Eid eine Selbstverfluchung ist fiir den Fall, daB 
der Sprecber die Unwabrbeit sagt. Das gebt schon daraus bervor, 
daB ,,er scbw5rf scbon vediscb idpate heiBt, was w5rtlicb bedeutet : 
,,er verflucbt sicb''. Das Wasser beim Eide wird also etwas mit 
dieser Selbstverfluchung zu tun liaben. Und das wird durcb etwas 
anderes bestatigt. Aucb bei der feierlicben Verflucbung nimmt 
man Wasser in die Hand, und dieses Wasser ist ein bOchst gefahr- 
licber Stoff; man darf es nicht auf die Erde verschutten^ denn es 
wiirde die Saat vernicbten. Das Fluchwasser ist also ein todbrin- 
gendes Wasser^), 

mdtd pita vd dadyatdm yam adhhih putram apadi | sadrSam prltisam- 
yuktam sa jneyo datrimah putrah, 

2) Narada V 42 f.: svaddsam icched yah hartum addsam prUimdnasah ( 
shandhdd dddya tasydsau bhindydt kumbham sahdmbhasd 1 1 sdk§atdbhih 
sapuapdbhir murdhany adbhir avdkiret [ adasa iti coktvd trih pTanmukhaiqi 
tarn athotsrjet. (Vgl. Jolly, Recht und Sitte (Grdr.), S.112; Gossel, Sohuld- 
iind Sachenrecht, S. 14.) 

(Aus den Mat.:) ,, Wasser beim Flucb. Vasistha hat iiber den 
Saiidasa den Flucb ausgesprochen, er soil© ein Menschenfresser werden. 
Darauf will Saudasa wiederum den Vasistba verflucben, und zwar indem 
er Wasser mit der Hand ergreift (Ram. 7, 65, 29£f.): 

tatah kruddhas tu sauddsas toy am jagrdha pdnind 
vaaispiam Saptum drehhe 

Seine Gattin bait ihn aber zuriick; er gieBt das mit Feuerkraft versehene 
Zorneswasser fort {tatah krodhamayam toy am tejobalasamanvitam | vya- 
sarjayata), und es traufelt auf seine FiiBe, die davon fleckig {halmdsa) 

6705 Liiders, Varuna I. ^ 
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Hier bietet sich nun a^ls Parallele in erster Linie ein Eid dar, 
der uns aus Griecbenland uberliefert ist, aber aucii liier, wenn ich 
reeh-t sehe, nur als ein Uberbleibsel aus vergangener Zeit: der 
Eid beim stygischen Wasser, ,, welches der groBte furchtbarste 
Eidschwur ist fur alle unsterblichen Getter i)''. 

Deutlicher als in Indien tritt hier der Charakter des Eidwassers 
hervor. Es ist das unterirdische Totenwasser, dem sich der 
Schw5rende bei der Selbstverfluehung liberantwortet. Er ver- 
pfandet sich der Unterwelt in derselben Weise wie der Nordgermane, 
wenn er ,,bei dem lichten Wasser der Leiptr und bei dem feucht- 
kalten Steine der Unn^)^' schwort, Meineidige und M5rder waten 
auch nach der Edda im Reiche der Hel im brackigen Wasser. 

Ein unterirdisches Totenwasser wird das Eidwasser urspriinglich 
auch in Indien gewesen sein. Wenn das ganz vergessen ist, so werden 
zwei Dinge dabei mitgespielt haben: einmal der Umstand, daB 
die XJnterweltvorstellungen in der vedischen Zeit liberhaupt ganz 
verktimmern, obwohl sie urspriinglich dagewesen sind, und zweitens 
die klimatisehen Verh^tnisse. Eiir den Bewohner Indians ist das 
Wasser ein LabsaL Vom Wasser htogt alles Gedeihen ab. So sind 
ihxn die Wasser Lebensspender geworden; den Begriff des Todes 
kann er rdcht mit ihnen verbinden. 

Sieht man in Varuna den Eidgott, so wird mit einein Schlage 
das ganze ratselhafte Wesen des Gottes klar. Er tritt uns immer 
wieder entgegen als der Gott, der die 'Wahrheit schiitzt und die 
Liige vernichtet. Er ist allwissend und untriigiich. Und aus seinem 
Wesen als Eidgott erklart sich am ehesten auch die Eigenschaft, 
die auf den ersten Blick von seinem eigentlichen Charakter weiter 
abzuliegen scheint, aber im Veda stark hervortritt : sein Konigtum. 


werden; seitdem heiBt Saudasa Kalma^pada. — Dieselbe Geschichte 
wird im Visnupura^a (4, 4, 19 fp.) erzahlt: asciv api Ui pmgrhyodakanjaUni 
miinUdpap7'adanodyatah, Auch hier gicBfc der Konig da.s sdpmnbu, nm 
die Saaten imd die Wolken zu schutzen, niclit auf die Erde oder in die 
Luft, sondern auf seine EiiBe, mit der gleiclien Wirkung wie irn Rama- 
yaua. Also ist das Flu ch wasser verderblich!^* 

Ilias 15, 36ff. == Odyssee 5, i84f*f. == Hymn, in Apoll. 84ff, ; 

Loro) vvv rods yaXa ycal ovgavdg svgvg vneg'&ev 
xal TO xareipopevov Urvyog vdcoQ^ og re fisyiorog 
oQKog Ssivorarog rs tieKsl picmdqeaoi 'deolaiv^ 

-) Edda, Helgakvitta Hundingsbana 1131. Leiptr (eigentlich Blitz) wird 
an einer anderen Edda- Stall© (Grimnismal 28) als einer der vielen Unter- 
weltstrome genannt. Unn (eigentlich Woge) gait als Tochter des Meerriesen 
Aegir. Von ihrem Stein wissen wir sonst nichts. 
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Auch anderc vedische G5tter werden als Konig bezeiohnet — vor 
allem Indra, weniger liaufig Agni und Soma. Aber Mufiger als 
jeder andere Gott erhalt Varuna, sei es allein, sei es in Verbindung 
init Mitra und andern Adityas, den Titel K5nig {rdjan) oder All- 
herrsclier {samrdj); rdjd Vdrunah ist eine gelaufige Verbindung. 
Und wie ein Konig hat Varuna seine Spaher, die rastlos die Welt 
durchwandern und auf der Mensehen Treiben sehen. Das sind nielit 
die Sterne, mit denen der Nachthimmel auf die Erde herabschaut ; 
diese Spalier haben keine physische Grundlage. Es sind die Spaher, 
mit deren Hilfe der indische und schon der arisohe Konig liber 
das Tun und Treiben seiner Untertanen wacht^). 

Worin immer das Konigtum der andern Gotter begriindet sein 
mag — der Ausgangspunkt von Varunas Konigtum ist eben seine 
Eidnatur. Als Eidgott hat er bestandig liber Wahrheit und Llige 
der Mensehen zu entscheiden^); er libt also bestandig das Amt 
des Richters aus. Der Trager der richterlichen Eunktionen ist aber 
in der alten Zeit in erster Linie der Konig. Dazu kommt, daB Varuna 
als Eidgott der berufenste Hliter des Rta ist, der hoohsten Macht, 
der alle Dinge auf Erden wie im Himmel und sogar die G5tter 
selbst ihr Dasein verdanken. Als Schutzherr des Rta muBte er 
mit seiner Macht alles liber strahlen ; war schon das Rta das Hbehste 
in der Welt, so konnte der Schirmer des Rta gar nicht anders denn 
als ein Allherrscher angesehen werden. So erklart sich, wie ich 
meine, auch das Konigtum Varunas gerade aus seinem Charakter 
als Eidgott. 

Beruht Varunas Macht auf seiner Stellung als Schutzherr des 
Rta, so erklart dieses selbe Verhaltnis auch seinen Sturz nach 
AbschluB der rgvedischen Periode. Als an die Stelle des Rta als 
des hoohsten Pr inzips in der Welt andere Machte traten, Tapas, 
Dharma, Atman-Brahman usw., da war es auch mit Varunas 
Macht zu Ende; wie umgekehrt in Iran, wo die Wahrheit als das 
Erbe der arischen Zeit durch Zarathustra noch scharfer heraus- 
gearbeitet wurde, auch Varuna unter dem Namen des Weisen 
Ahura zu hochster GrOBe heranwuchs. 

Vgl. Hillebrandt, Varuna und Mitra (1877), S.l: „(Varunas) Auga 
ist des Tages die Sonne und die spahenden Geister des Liclits; des Naebts 
sind die leuchtenden Sterne seine Spalier und Wachter des Alls.'*' 

2) Vgl. H. H. Sebaeder, Iraniea (1. Das Auge des Konigs), Abb. GWG 10 
(1934). 

3) Vgl. die schon oben berangezogene Stelle 7,49, 3: „In deren (der Wasser) 
Mitte Konig Varuna geht, Wahrheit und Llige der Mensehen schauend.** 

3 * 
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Vamna imd die beiden andern Adityas sind fast die einzigen 
Gutter im. Rgveda, denen gegentiber der Mensch das Geflihl von 
Siinde und Scbuld auBert, nnd man bat langst bemerkt, daB die 
Lieder anVarnna im Tone den BuBpsalmen des Alt en Testaments 
abneln. Wo aber die Schuld naher bezeichnet wird, da ist es stets 
die Schuld, die aus Lug und Trug besteht. 

Varuna fangt den Liigner in seinen Schlingen; aber es ist aucb 
dem Gerechten schwer, diesen Fallstricken zu entgehen. Immer 
wieder wird Varuna angefleht, die unbewuBt begangenen Sunden 
zu verzeihen; j^Nicht Absicht war es'", so heiBt es z.B. 7, 86, 6, 
,,es war Verblendung, es war der Branntwein, Zorn, die Wtirfel, 
und selbst der Schlaf halt nicht die Llige fern^)." Naturlich wird 
zwisehen subjektiver und objektiver Unwahrheit nicht geschieden. 
Jedes unwahr gesprochene Wort fordert seine Strafe, und w&e es 
selbst im Traume gesprochen. So kommt es, daB dieser lichte und 
reineGott oft geradezu damonisehe Ziige zeigt. In denBrahmanas 
wird er auch auBerlich ganz wie ein Damon geschildert. So kommt 
es, daB man ihm. nur mit Furcht und Zittern Verehrung darbringt. 

Der Lohn der Luge ist der Tod; aber Varuna schwingt nicht 
etwa wie Indra den Vajra, um den Liigner zu zerschmettern. Er 
schickt schleichende Kranklieit, und insbesondere ist es die Wasser- 
sucht, mit der er den Liigner straft. Er „ergreift" den Liigner; er 
geht wie ein Damon in seinen Leib ein und schafft sich gewisser- 
maBen in ihm das Element, in dem er zu leben gewohnt ist. 

Ganz ahnlich schildert Hesiod in der Theogonie (784f.) die Be- 
strafung des beim stygischen Wasser geschworenen Meineids. Wenn 
einer der Gotter eine Liige spricht, dann schickt Zeus die Iris 

deojv [xiyav oqkov svehcai 
T'i'jAo&ev iv 7tqo%6(o tzoAvcovv/jov vSco^j 

Wenn dann einer der Gotter, das Wasser ausgieBend (djioXety^ag), 
einen Meineid scliw5rt, so liegt er ein voiles Jahr ohne Atem und 
Sprache da, von Schlafsucht bewaltigt. Wenn er nach einem Jahi* 
die Krankheit (vovaog) iiberstanden hat, wird er auf weitere neun 
Jahre von der Gemeinschaft der Unsterblichen ausgeschlossen. Die 
Parallele ist so auffallend, daB ich nicht anstehe zu glauben, daB 
uns in dem Wassereide ein Stuck aus der indogermanischen Ver- 
gangenheit erhalten ist. Wir findeii hier nicht nur das Wasser 


nd sd 8v6 ddk§o varmia dhruiih sd sura many dr mhhidako dcittih | dsti 
jydydn hdniyasa wpfire svdpnaS canid dnrtasya pray did. 
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wieder, sondeni auch die Krankheit als Strafe wie in Indien. Die 
Krankheit ftihrt nach Hesiod iiicht ziim Tode. Das ist begreiflicli, 
da es sick um einen Gott liandelt, der nicht gut sterben kann. Der 
leibliche Tod wird diirch den zeitweiligen biirgerlicben Tod ersetzt. 
Das ist iiaturlicli Neuerung, so gut wie die Spezialisierung auf die 
Wassersucht in Indien. 

Wenden wir uus nun zu Mitra. Mitra ist gewissemiaBen die 
Probe auf das Exeiupel, auf die Frage, ob die Auffassung Varunas 
als des Eidgottes die richtige ist; denn Mitra ist so eng mit Varuna 
verbiinden, daB er eines Wesens mit ibm sein muB, wenn die Er- 
klarung Varunas richtig sein soil. Nun hat schon vor vielen Jahren 
Meillet darauf liingewiesen^), daB Mitra einen Namen tragt, der 
sowohl im Indischen wie im Iranischen auch als Appellativum er- 
scheint: mitra bedeutet im Indischen y^Freundschaff, dann auch 
,, Freund' ' ; midra ist im Iranischen der Vertrag. Daraus hat Meillet 
den SchluB gezogen, daB Mitra nichts weiter sei als der Gott des 
Vertrages^). Das wiirde vortrefflich zu dem Eidgott passen. Eid 
und Vertrag sind in Indien, wie schlieBlich uberall, aufs engste 
verbunden. Die Zeremonien bei dem feierlichen AbschluB eines 
Vertrages sind denen des Eides sehr ahnlich. Zu dem Oharakter 
des Vertragsgottes paBt aber auch alles andere, was wir sonst von 
Mitra h5ren. Er schiitzt die Wahrheit so gut wie Varuna; ich will 
nur daran erinnern, daB das Brechen eines Vertrages in Indien 
als Liige bezeichnet wird. Er hat im Aw'esta seine Spaher wie 
Varuna im Veda. Er heiBt im Awesta der Tausendohrige, der Zehn- 
tausendaugige. Das sind nicht wirkliche Ohren und Augen, sondern, 
wie die Tradition es richtig erklart, wiederum seine Spaher, die 
Sra und des persischen GroBkonigs, von denen uns die 

Griechen berichten. 


1) Journ. As. 1907, li 

2) P. Thieme, Der Fremdling im Bgveda (1938), S.i34f., bezeichnet die 
Weise, in weleher Meillet iiber den indo-iranisehen GoT^t Mitra-Mii^ra ge- 
handelt habe, als bahnbrechend ftir die neuere Anffassung vom Wesen der 
Adityas, trotz des Widerspruchs, den die klassischen Vertreter der alteren 
Schule, H. Oldenberg und A. Hillebrandt, gegen ihn erhoben hatten. Er 
faJBt Meillets Ansicht folgendermaBen zusammen: 5,2u dem Neutrum mitrdm 
„Vertrag, Freundschaft“ ist ein Maskulinum gebildet worden: 1. „der perso- 
nifizierte Vei'trag^*; 2. „dor Vertrag als mystische Potenz“; 3. „der Gott, 
der den Vertrag bewacht“. SchlieBlich gibt es noeh ein Maskulinum ,,Ver- 
tragsfreund, Freund' — Die neuere Auffassung, die in den Adityas ab- 
strakte Gotter sieht, vertreten u.a. B. Geiger und Sten Konow; vgl. Thieme 
a.a.O. Anm. 1 und oben S. 7 Anm. 2. 
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Ein Beiwort, das Mitra im Veda ausschliefilioh zukommt, ist 
ydtaydjjana. Das soli nacli Geldner^) „die Meiisclien anspornend'^ 
bedexiten — ein. farbloses Epitheton, das jedem Gotte gegeben sein 
konixte. ydtdyati bedeutet aber ,,zum Vergleich bringeu'', rndm 
ydtdyaU heiSt ,,eine Scbuld begleichen'^ nnd man kann daher nur 
schwanken, ob ydtaydjjana „die Leute zum Vergleich. bringeiid'' 
Oder ,,die Leute zur Bezahlung des Scliuldigeii veranlassend'' be- 
deutet. In jedem Falle la6t sich kaum ein passenderes Beiwort fiir 
einen Gott des Vertrages denken. 

In einem Liede an Agni, den Feuergott, heiBt es: ,,Dn hast der 
Wahrheit sieben Schritte gesetzt, den Mitra erzeugend fur dioh 
selbst^)/' DeutHcher kann Mitra kaum als der Gott des Vertrages 
gekennzeiehnet sein. Es war ein alter Branch beim AbschluB eines 
Freundschaftsbundes, daB beide Parteieii sieben Schritte mitein- 
arxder machten; j,die siebenschrittige Freundschaft'^ ist noch in 
spaterer Zeit ein ganz gew5hnlicher Ausdruck. Aus der vedischen 
XuBerung lernen wir nur noch, daB man das Btindnis vor dem 
lodernden Feuer schloB. Mitra hat also wirklich seinen Sitz im 
Feuer, wie Varuiia im Wasser — - etwas, was sich uns schon friiher 
als wahrscheinlich ergab. 

Einen Blick niiissen wir schlieBlich anch noch auf den dritten, 
nnbedeutenderen Genossen Mitra-Varunas werfen, auf Aryaman. 
Sein Wesen verrat sich schon in seinem Namen. aryaman heiBt 
,,Freund''; im Ossetischen entspricht genau Ihnan ,,Freund‘\ Ini 
Veda bedeutet aryaman insbesondere ,, Freund des Brautpaares'', 
den bei der Heirat als Brautwerber tatigen Freund. Und als solcher 
fungiert auch der Gott Aryaman. ,,Du bist Aryaman, i^^enn du 
der MMchen geheimen Namen tragst. Sie salben dich wie einen 
Freund mit Butter, wenn du die Gatten eintrachtig machsf, wird 
5, 3, 2 zu Agni gesagt^), und in den Hochzeitsspruchen spielt 
Aryaman eine besondere Rolle. Aryaman ist also der Gott des 
Heiratsvertrages und verkorpert als solcher nur wiederuna eine be- 
sondere Seite des Mitra ^). Wie nahe sich Vertrag und Heiratsvertrag 

Geldner, Giossar S. 143: ,,die Mensclien zum Nachstreben anspornend, 
den Menseben als Vorbild dienend.^ Entsprechend iibersetzt er 3, 59, 1 jdnan 
yatayati Ubers. ,,treibt die Mensclicn zur Nacheifcrung an“, dagegen 
tJbers. „eint die Menschen.“ 

10, 8, 4 rtdya saptd dadhiso paddni jandyan mitrdm lanvh svayai. 

tvdm aryamd hhavasi ydt 'kaninam ndma svadlidvan gdhyam hihJiarsi j 
anjdnti mitrdm sddhitam nd gobhir ydd ddmpatl sdmanasd Jcrndsi. 

"*) Thieme erklart a.a.O. S.135 aryaman (m.) als 1. ,,di© personifizierte 
Gastiichkeit'S 2. ,,die Gastlichkeit als mystische PotGnz“, 3. „den Gott, 
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stehen, zeigt der Branch, daB bei der Heirat geiiau wie bei dem 
AbschliiB cines Frenndschaftsbundnisses sieben Scliritte vor dem 
Feuer gemacht wurden^). Bei der Hochzeit maclien Brant nnd 
Brantigam vor dem entzmideten Feuer miteinaiider sieben Schritte ; 
darauf spricht der Brantigam zur Brant: ,,Freniid sei mit dem 
siebteii Schritte. Freuiide sind wir geworden mit dem siebten 
Schritte. Moge ich deiiie Frenndschaft erlangen; moge ich nicht 
von deiner Frenndschaft getrennt werden; mogest du nicht von 
meiner Frenndschaft getrennt werden 

Das Ehebhndnis wird hier als Frenndschaftsbuudnis gefaBt; ja, 
die Brant wird ,,Freund'^ sakhd, genannt, nicht ,,Frenndin'', 
sakM, wie wir erwarten sollten. Das sieht ganz so ans, als ob 
der Spruch, der bei dem AbschluB des Frenndschaftsbnndes ge- 
sprochen wnrde, hier einfach in das Hochzeitsritnal hbernommen ist. 

Die im Vorstehenden hber das nrsprhngliche Wesen des Varnna 
nnd seiner Genossen vorgetragenen Ansichten haben sich mir im 
Laufe der Jahre ergeben durchein eingehendes Studium der Quellen 
in vollem Umfange. Es ist eine langwierige, manche werden viel- 
leicht sagen: langweilige Anfgabe, Tansende von Stellen in alien 
Einzelheiten nnd in ihrem Znsammenhange zu priifen. Allein es 
ist eine Anfgabe, die notwendig ist, wenn wir zn fasten Besnltaten 
gelangen wollen. Wer ein paar Stellen ans dem Znsammenhang 
heransnimmt, wie das gewohnlich geschieht, der kann mit ihnen 
alles beweisen, was er will. Aber die Ergebnisse halten bei genauerer 
Priifung nicht stand. Nur die Untersnehnng des gesamten Materials 
kann zu einem gesicherten Ergebnis fhhren. 

Und dieses, wie mir scheint, gesicherte Ergebnis, daB Varnna 
nnd Mitra abstrakte Gotter sind, scheint mir nicht ohne Interesse 

der die Gastlichkeit bewaeht und boschlitzt^^ und sagt im gleichen Siixne, 
Aryamaii konne als eine besondere Ersclieinungsform Mitras gedacht werden, 
insofern Mitra als Schiitzer des Vertrages aucli Schlitzer der Gastfreund- 
schaft sein konne (S.143). Sten Konow (Lehrbuch d. Religionsgesch.,Die 
Inder, S. 23) vermutet mit Liiders in Aryaman ,,die mystische Potenz des 
Ehepaktes, des Vertrages zwisehen Mann und Frau”. 

1) Selion E. Haas (Die Heiratsgebrauche der alten Inder, nach den 
Grhyasutras, Ind. Stud. 5, 1862, S. 321) hat vermutet, daB die Zeremonie 
der sieben Schritte ,,ursprunglich iiberall da stattfand, wo sich zwei Manner 
zu einem ihnen heiligen Freundschaftsbiindnis oder zu irgendeiner beson- 
deren Genossenschaft vereinigten”. 

^) sdJchd saptdpadd hliava sdhlidyau saptdpadd babhuva (lies: saptdpaddv 
ahhuva) j sakhydm te gameyam sakhydt ie md yosam saJehydn me md yosfkdh^ 
s. M. Winternitz, Das altindische Hochzeitsritnal nach dem Apastambiya- 
Grhyasutra, S. 51 f. 
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%u sein. Die Mytliologeii halteii meist starr dm Blick auf deii 
Himmel gerichtefc. Im Veda sollen ein Dutzeiid Soiinengotter ent~ 
halten sein. Ich glanbe das nicht; es gibt nur einen vedisclien 
Soimengott, nnd das ist Snrya. Das Beispiel des Varuiia und Mitra 
zeigt nns jedenfalls, daS aiich aus einer blassen Abstraktion sicli 
ein kraftvoller Gott entwiokeln kanii, der spater seine bescJieidenen 
Anfange nicbt mehr verrat und die Zxige eines Kindes des Himmels 
tragt. 

Und nocli aus einem andern Grunde sckeinen inir die bier vor- 
getragenen Ergebnisse voninteresse. Die Idee eines Eidgottes, eines 
Vertragsgottes, die Vorstellung von der Wahrheit als dem hochsten 
Prinzip, sie sind von den Ariern geschaffen. Sie gehen nicht in die 
indogermanische Zeit zuriick, aber anderseits liegt auch nicht der 
geringste Grund fiir die Annahme vor, da6 sie von irgendeinem 
fremden Volke entlehnt seien. Das aber ist von Wichtigkeit fiir 
die Bewertung der arischen Kultur, die wir im allgemeinen geneigt 
sind weit geringer einzuschatzen, als sie in Wahrheit offenbar 
gewesen ist. Mag auch die Vorstellung von der Wahrheit noch so 
sehr von den Schlacken dunlden Zauberglaubens umgeben gewesen 
sein — die Wahrheit zum hochsten Prinzip des Lebens gemacht zn 
haben, das ist immerhin eine Tat, um die vielleicht selbst moderne 
Vdlker jene alten beneiden kSnnten. 
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VARUNA IN DEN WAS SEEN UND IM HIMMEL 

l.Varuna als Wasserbewohiier in der epischen uiid kiassischen 

literatur 

Ini MahabKarata, iiii liamayana und in der klassiscben Literatur 
ist Varana der Herr des Wassers. Er beifit a^pam pati^), 

ambhasam pati^), ’udalcapati^), salilardja^), salileia^), salilapaW^), 
und diese BeiwOrter werden oft geradezu als Namen Vaninas ge- 
braucbt *). Er ist ,,der im Wasser wobnende Aditya®)“. Als Herr der 
Wasser verleibt er dem Nala, daB ibm iiberall nacb seinem Wunscbe 
Wasser zurVerfiigung steben solle^®), und stillt das Meer fiirKbnig 
Megbavahana, so daB er es sicber mit seinen Scliiffen iiberfabren 
kami^^). Am Taijasatirtba an der Sarasvati salbten ibn die Gbtter 
mit Brabman an der Spitze zum Herrn der Wasser das Taija- 
satirtba wird daher Mbb. 3, 83, 164 varum genannt. Ausfiibrlicber 
nocli wird Mbb. 9, 47 erzablt, wie die Getter ibn zum Herrn aller 

1) Mbh. 1, 225, 2.3; 2, 9, 7; 3, 41, 28; 9, 45, 22; 12, 207, 36; Ram. 6, 
117, 2; 7, 23, 50. 

2) Mbh. 5, 98, 6; 9, 46, 105; 9, 47, 10. s) Ram. Gorr. 6, 102, 2. 

b Mbh. 5, 98, 10. «) Mbh. 5, 98, 22; 5, 110, 1. 

®) Ram. Gorr. 6, 39, 10. ’) Brhafcs. 8, 32, 31. 

So jaMvara Mbh. 3, 41, 5; Har. 13884; Raghuv. 9, 24; Rajat. 3, 69; 
iafeio Har. 13138; 138991.; jaladhipa Har. 13885; apani pati Mbh. 3, 55, 4; 
3, 57, 38; 9, 47, 4; ambupati (in der Verbindung amhv/patimitrau) Mbh. 7, 
84, 21; 7, 155, 36; ambupa Ram. 7, 3, 18; amburaj Mbh. 7, 6, 6; variraja 
Har. 2501; salileSa Mbh. 5, 98, 4; salUddhipa Har. 13925; salilaraja Ram. 6, 
71, 34; salilendra Ram. 7, 23, 16; 30. Ein eigentiimliches Beiworfc Varurias 
in Mbh. 5, 98, 11; 5, 110, 1 ist gopati. Nilakantha erklart es an der ersten 
Stelle als vdripaii. Mbh. 1, 65, 42 werden Vamna und Gopati nnter den 
Devagandharvas aufgezahlt. 

*) Mbh.l, 225, 1 adityam udahe devam nimamtam. 

Mbh. 3, 57, 38 apam bhdvam yatra vdnchali naiaadhah. 

Rajat. 3, 69 f. 

'2) Mbh. 9, 45, 22. ~ 9, 46, 106; 

taijasam nama tat tlrtharii yatra puivam apam patih 
abhi^ikidh mraganair varwjiO bharatar^abha 
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Fliisse erwahlten; er soli sie schiitzen wie Sakra, der Gotterkoiiig, 
die Gotter vor Gefahrcn scMrmt. Der Ozean soil seiner Gewalt 
unterstehen und sein staiidiger Woiinsitz sein^). Seitdem beschiitzt 
Varuna groBe und kleine Fltisse, Meere und Seen wie Indra die 
Gotter 2). 

Nach seinem Wohnsitz, dem Ozean, erhalt Varuna das Beiwort 
sdgardlaya^) und samudrandtha^), und varundlaya ist ein Beiwort 
des Meeres^) odor geradezu eine Bezeiclinung dafiir®). Bisweilen 
wild Ton Varuna so gesprochen, als ob er ein Name des Meeres sei. 
Mbli. 5, no, 4 lieiBt es, der Mond nelime im Westen zu, indem er 
die sechs Safte Varunas trinkf^), und Mbh. 9, 47, 8 bestinxmen die 
Gotter dem Varuna, ihn werde Abnakme und Zunahine, d.li. Ebbe 
mid Flut, zusammen niit dem Monde treffen®). 

Im Wasser®) ist die von Visvakarman erbaute sabhd, deren 
prachtvolle Ausstattung in Mbh. 2, 9, Iff. geschildert wird. Dort 
thront Varuna, mit kostbaren Gewandern bekleidet, mit seiner 
Geinahlin, seinen Sohnen und Enkeln und seinem Minister, um- 
geben von den Adityas, Nagas, Daityas und Danavas, den vier 
Meeren, den Geiiien aller indischen Eliisse, Seen, Teiche und 
Brunnen, den Himinelsgegenden, der Erde, den Bergen, den Gan- 
dharvas und Apsaras und den Wassertieren (jalacara). Die Scharen 


1) Mbli. 9, 47, 6ff.: 

yathdsmdn siirardt> sakro hhayehhyah pail sarvadCi 
tathci tvam api sarvdsdin saritdm vai patir bhava 
vdsai ca te soda deva sdgare mahardlaye 
samudro '’yam tava vaie bhavisyati nadlpatih 

2) Mbh. 9, 47, Ilf.: 

ahhi§ihtas tato devair varuno ^pi mahdyaidh 
saritah sdgardms caiva 7iaddms cdpi sard,msi ca 
pdlayd7n dsa vidhind yatlid devdn satakratvh 
Mbh. 9, 47, 9. 0 Har. 13141. 

*") smimdra^n varundlayam Mbh. 3, 107, 27; 03; 3, 109, 18; ratridkaraip 
varunasydlayam Mbh. 3, 101, 23; dkaraiii sa^^varatndndin ctlayam varunasya 
ca Mbh.l, 21, 6. 

«) Mbh. 3, 103, 8; 105, 2; 107, 24; Ram. 3, 54, 8; 10. 

’) atra pltvd samastdn vai varunasya 7'asdms tu sat 
jay ate tarunah somah suklasyddau ta^nisrahd 
sofnena sdi'dliam ca tava hanim'ddhl bhavisyatah. Daw tava kann sich 
iiaoli dem Zusammenhang nur auf Varuna, nicht auf den vorher genannten 
samudra beziehen. Hopkins, Ep. Myth. p. 117, fiilirt als weiteren Beleg fur 
die Identifizierung Varunas mit dem Ozean Mbh. 3, 102, 1 an: samudram 
te sa^ndSritya varunam 7iidhim a^nbhasah | kdlcydh sarnpravartanta trailo- 
hyasya vindsane. Allein hier ist varunaiyi wohl nur Fehler flir vdruna?n, wie 
in der Calouttaer Ausgabe steht. 
a^itahsalilam dsthdya. 
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der groBen Meertiere, die Nagas, die groBen mid kleineii Fliisse, 
Daityas und Sadhyas bilden auclx sein Gefolge, als er dem Arjuna 
iialit, am ihm seine Waffen zu iiberreiclieni). Alinlich. ivird sein 
Gefolge in Har. 13138ff. geschildert, als er zam Kampf gegeii die 
Asuras auszieht. Dreikopfige Schlangeii ziehen seineii Wagen, 
Wassergottheiteii (jaladevatd) folgen ihm, Wassertiere (jalaja) 
warten ihm aiif, die groBen Rsis preisen ihn, groBe Schlangeii ver- 
elireii ihii. 

Den Wohnsitz Varunas hat man sich auf dem Grand des Meeres 
zu denken, also unterirdisch. Varunas Reich wird daher auch 
Rasatala und Pat ala genamit. Auf seinem Siegeszage konimt 
Ravana nach Rasatala, dem Meere, das von Scharen von Daityas 
und Schlangen bewohnt, von Varuna wohl beschutzt ist^), und 
Mbli. 5, 108, 12 heiBt es: ,,Und als Varuna liier (im Osten) sich 
nach Patala begeben hatte, erlangte er Herrlichkeit®)/*^ 

Varunas Gefolgschaft setzt sich aus sehr verschiedenartigen 
Weseii zusammen. Die Adityas sind ein Rest alter vediseher Vor- 
stellungen. Die Gandharvas und Apsaras sind nur Staffage; sie 
treten auch in der Schilderung der Sab has der drei andern Welthtiter 
auf^). Das gleiche gilt von den Rsis, die auch Indras Begleiter 
auf dem Kriegszuge sind^). Die Dtoionen erscheinen oft, besonders 
in den Puranas, als Bewohner der unterirdischen Raume; Ram. 
7, 61, 19 wird von dem Daiteya Madhu gesagt, daB er, als er diese 
Welt verlieB, in die Wohnstatte Vaimnas einging®). Die Damonen 
gelten aber auch als die Gefangenen Varunas. Nach Mbh. 5, 128, 
45 ff. hat Dharma auf Paramesthins GeheiB die Daityas und 
Danavas dem Varuna gebunden iibergeben, und dieser bewaoht 
sie standig im Ozean’). Das Meer wird daher Mbh. 1, 21, 7 asurd- 
ndm bandhanamgeixdiivit. Warum die IIimn].elsgegenden, die Erde, 
die Berge, die Sadhyas in seiner Umgebung genaimt sind, ist schwer 


1) Mbh. 3, 41, 5f.: 

yddogayiAivftoh sr%man ajagdma jalesvarah 
nag air nadair nadlbhis ca daily aih sddhyais ca daivataih 
varuno yadasam bhartd vasl tarn desam dgamat 
-) Ram. 7, 23, 4: 

fato rasdtalam rahsah pravisiah payasdm nidhim 
daityoragaganddhyustam varunena surak§itam 
atra pdtdlam dsritya varunah iriyam dpa ca 
4) Mbh. 2, 7, 24; 2, 8, 38; 2, 10, 9ff. Har. 13125. 

sa vihdya imam lokam pravi§{o varundlayam 
’^) tan baddhvd dharmapddaid ca svais ca pd^air jalesvarah 
varurhoh sdgare yatto nityam raJosati ddnavdn 47 
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zu sagen; sie stelieii zu Varuna in keineni naheren Verhaltnis. Da- 
gegen stiinmcii die Wassertiere, die groGen Seetiere, die yddas, und 
die ISTagas, denen immer die Gewasser, bisweileii geradezu das Meer 
als Wohnsitz zugesckrieben werden^), durchaus zu dem Charakter 
Vamnas, wie er uns im Epos entgegentritt. 

Besonders eng ist seine Verbindung mit den groBen Seetieren. 
Varuna wird oft der Herr der yddas genannt^). Mit der Herrschaft 
iiber sie hat ihn Kasyapa betraut^); dasselbe wird Mbh. 12, 207, 36 
von Visnu gesagt*^). Der Gott, der unter den Seetiereix lebt, ist 
scblieBlicli selber ein Seetier geworden. In der bekannten Stelle 
der Bhagavadgita, wo Krsna sich mit dem Hervorragendsten jeder 
Kategorie identifiziert, sagt er, er sei unter den groBen Seetieren 
Varuna®). 

Zu einem ahnlichen Ergebnis hat Varunas Verbindung mit den 
Nagas gefuhrt; der Gott ist zum Vater der Nagas und schlieBlich 
selbst ein NagakOnig geworden. In Gatha 4 des Bhuridattajataka 
(543) wird der Nagakonig Dhatarattha Varunas eigener Sohn ge- 
nannt®). Die groBen Schlangen, die Varuna beschtitzen, werden 
Har. 13141 als seine eigenen Sohne bezeichnet’). VieUeicht sind 
auch mit den SOhnen Varunas, die Havana besiegt hat, in Ram- 
6, 7, 12®) die Nagas gemeint®), Im Vidhurapanditajataka (545) 
aber ist Varuna ein NagakOnig; wiederholt wird er so schon in den 
Gathas genannt^®). Er wohnt mit seiner GemahlinVimala und seiner 
Tochter Irandati in einem prunkvollen Palast in Bhogavati oder 

Mbh, 1, 21? 6 ist ndgdndm dlayam Beiwort des Meeres. 

2) yddosdm patih Mbh. 3,41,27; 9,47,10; Mkp. 22, 11; yadasdni pra- 
bhuh Bajat. 3, 62; yddosdm bhartd Mbh. 3, 41, 6; yddasdni iva cdmhurdi, 
Mbh. 7, 6, 6. 

») Mbh, 5, 110, 3: 

yddosdm atra rdjyena salilasya ca guptay& 

Jcaiyapo bhagavdn devo varunam smdbh::asecayat 
yddosdm asrjan ndiham varimam ca jalesvamni 
Mbh. 6, 34, 29 varuno yddosdm aham. Ahnlieh wird schon KV. 1, 145, 5 
Agai mrgo dpyo vanarg'dh, „das Wasser- und Baurntior'* genarint, weil er 
sich sowohl im Wasser wie im Holz aufhMt. 

varunassa niyam puttam ydmunam atimannasi. ydmunam ist offenbar 
anstatt yamunam zu lesen. Der Kommentar erklart yamundya hefthd jdtam. 
Der Sinn wird eher „in der Yamuna lebend“ sein; Dhataratthas Stadt ist 
in der Yamuna beim Yamimaberge (G,121). Yamuna konnte aber auch das 
in der Ka^ika zu Pan, 4, 1, 113 angefiihrte Metronymikon sein. 
mahoragaih svais tmiayaid ca guptah. 
su7'ds ca balavafitas ca varunasya sutah, 

'^) So Hopkins, Ep. Myth. 120; die Beziehung auf die Nagas ist aber nicht 
ganz klar. 

14. 17. 29. 286ff. 301. 
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Hiranyarati (G. 26). lu G. 29 wird er opapdtiko, „von selbst ent- 
standen", genaixnt, aber er ist doch nichts weiter als ein einfacher 
Nagai). Yoj]^ seiner Vorgeburt in der Menschenwelt wird in G. 251 
gesprochen, und als Lobn fiir seinen tugendhaften Wandel stellt 
ihm der weise Vidhura die kiinftige Geburt in der Gbttervs^elt in 
Aussicbt®). Von dem alten groBen Gott ist nichts als der Name 
geblieben. Wahrscheinlicli ist diese Umbildung im Volksglauben 
des ostlichen Indien erfolgt und dann Ton den Buddhisten auf- 
genominen worden®). Auch Apadana 3, 2, 2 (p.31) ist Varuna ein 
NagakOnig im groBen Ozean. Im Lalitavistara (204, 9) wird er mit 
Manasvin, Sagara, Anaratapta und Nanda und Upananda zu- 
sammengestellt, und alle erhalten gleicbmaBig das Beiwort ndgaraja ; 
die Namen der ersten vier werden aucb 219,9 zusammen genannt. 
Ebenso erscheint Varuna in der Mabamayurividyarajfii unter den 
Nagas^). Aucb die MahaTyutpatti fiihrt ihn 167, 9 als nagaraja auf ®). 

Die gleichen nahen Beziebungen zum Wasser zeigt Varuna in 
den Dbarmasastras. Zweimal wird bei Manu®) Appati als sein 
Name gebraucht. Der Bali fur Varuna wird nacK Visnu in einen 
Wassertopf gelegt’). Mann 9, 244 wird vorgesehrieben, daB sich 
der Kbuig nicht das Geld eines Mannes aneignen darf, der eine 
Todsiinde begaugeu hat; er soli solches Geld Varuna darbringen, 
indem er es ins Wasser wirft, oder es einem gelehrten und tugend- 

1) mahoraga Q. 215. 262. 288. G. 257. 

Im Mbh. vermag ich Varu:^a als Naga niclit naclizuweisen. Mbb. 
16, 4, 13ff. wird erzahlt, wie aus dem Munde des sterbenden Bala ein ISTaga 
hervorkommt, der zum Meere eilt, wo ihn Sagara, die gottlichen Nagas und 
die heiligen Fliisse freundlich aufnehmen. Es folgt eine Aufzahlung der 
Nagas in zwei Strophen, von denen die letzte schlieBt; nagadrestho durmu- 
Mias cdmbarlsah svayam rdjd varuTmS cdpi rdjan, Hier ist aber doch wohl 
der Gott Varuna in seiner Eigensehaft als Herr des Meeres gemeint. In der 
vorhergehenden Strophe wird in C varunah in der Liste aufgefuhrt; B hat 
dafur aber aruTiah, was offenbar das Richtige ist. 

anavataptena Varunena maitrl Mandurakeria ca (Zapiski Vostocnago 
otdel. Imp. Russk. Archeol. Ob§6estva XI, p. 221). 

Daneben tritt das Bild des alten vedischen Gottes gelegentlich aucb 
noch in der buddhistischen Literatur zutage. Bigh.N. Ill 204 begiiint das 
Verzeichnis der Yakkhas; indo somo varurio ca; in der Mahama 3 mri (p. 236) 
entspricht indrah somah suryo varunah, Jat. 513, 16 lautet eine Gotterliste: 
somo ca rdjd varuno ca rdjd pajdpati candimd suriyo ca; Jat. 543, 125 dhdtd, 
vidhdtd varuno kuvero somo yamo candimd ydpi suriyo. Mit anderen Got tern, 
alter en und neueren, zusammengeordnet ist Varuna aueh Mahavastu I 245, 8 ; 
Divyav. 232, 1; Balitav. 249, 15. Auch wenn er neben dem Nagakonig 
Virupak^a als Regent des Westens genannt wird (Mahavastu III 308, 13; 
Lalitav. 389, 21), ist wohl noch der Gott gemeint. 

®) 3, 87; 5, 96. 67, 11 udadhdne varuvidya. 
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haftexx Brahmanen schenken^). Ahnlich wird Kantalya Artliasastra 
p. 234£. bestimmt, daB der Koixig, wenn er einen Unschnldigen 
straft, den dreiBigfacken Betrag der Geldstrafe Varuna inx Wasser 
darbringen nnd spater an die Bralimanen verteilen solP). Nach 
Visnn 91, 2 ist der, der einen Teich. maclit, fiir immer Tom Durste 
befreit nnd erlangt die Varuna- Welt ^). 


2. Varuna uiid die Wasser in den SamMtas imd Bialimanas 

Dieselbe Anscliauuug von Varunas Wohnung in den Gewassern 
tritt auch in den Yajustexten zutage. ,,Dainit, daB er Varuna in 
den Wassern opfert, danxit erfreut er ihn in seiner eigenen Statte^', 
heiBt es KB. 5, 4; 18, 10^). TS. 3, 4, 5, 1 wird Varuna der 
Oberberr der Wasser genannt, daneben der Ozean der Oberherr 
der flieBenden Gewasser^). AB. 7, 9, 5 heiBt es unter den Siihne- 
vorschriften fur allerlei Behler beim Opfer: ,,Wenn einer, der das 
Feuer angelegt hat, in der Friihe, ohne gebadet zu haben, das Agni- 
hotra opfern sollte, was ist dafiir die Siihne? Der soil dem Agni, 
Varuna einen Opferkuchen auf acht Schiisseln darbringen Von 
der Sonne, die nach ihrem Untergang in die Wasser eingegangen 
ist, heiBt es KB. 18, 9: „Wenn die (Sonne) in das Wasser ein- 
gegangen ist, wird sie Varuna. Daruin soil er einen Opferkuchen 
auf einer Schiissel fiir Varuna darbringen Zur Begriindung des 
SchluBbades wird TS.2, 3, 12, 2; 6, 6, 3, 1 bemerkt: ,,Wahrlich, 
Varuna ist in den Wassern. Er befriedigt wirklich Varuna®).'" 
,,Die Wasser vraren die Gattinnen Varunas", erzahlen TS. 5, 5, 4,1 ; 
TB.l, 1, 3, 8^), [und TA.5, 7, 11 heiBt es: ,,In den Wassern fiir- 
wahr ist der mit den Adityas versehene Varuna"]^®). Mitra- 

a'psu pravesya tarn dandam varmidyopapddayet 
^itavrttopapanne vd bi'dhmane pratipddayet 
-) adandyadandane rdjfio dandos trimsadguno ^mhhasi 
varundya praddtavyo hrdhmanebhyas katah param 
taddgakrn nityatrpio vdrunam loham ainute 
yad apsu varunam yajati sva evainam tad dyatane prlndti. 
varuna ^pdm ddhipatih samudrdh srotydnam. 

tad dhwr ya dhitdgiiir yadi prdtar asndto ""gnihotram juhuydt kd tatra 
pi^dyaScittir iti. so ^gnaye varundydstakapdlam purold&am nirvapet. 

sa vd eso ’pah pravisya varuno hhavati tasmdd vdrunam ekahapdlam 
puroddSam nirvapet. 

apd ""vahhrihdm dvaity apsd vai vdi'unah sahsdd evd vdrunam dva yajate. 
dpo vdrunasya pdtnaya dsan. 

apsu vai varuna ddityavan. — [ImMS., das hier iiberhaupt nocli Material- 
sammlung ohne letzte redaktionelle Glattung ist, steht nur die Textstelle 



I. 2. Varuna und die Wassor in den Sambitas imd Bralimaiias 47 


Varana sind die Loiter der Wasseri). SBr. 11, o, 3, 5 erklart Ud- 
dalaka Aruni, welcheix Gottern die Milch der Agnihotra-Kuh in 
den verschiedenen Stadien der mit ihr vorgeiioiiimenen Verricii- 
tungen zukommt; wenn ihr Wasser zngegossen ist, gehdrt sic 
Varuna^). Das Meer ist Varxinas Statte: ,, Varuna ist im Meere'\ 
heiBt esTS.6, 6, 3, 43). 

Insbesondere gelten steliende Gewasser als Varunas Aufentlialt. 
Liir das Siihnebad wird SBr.4, 4, 5, 10 die Vorsclirift gegeben: 
,,Wo von den flieBenden Wassern ein stehender Teich ist, in den 
soil (der Opferer) ins Wasser hinabsteigen — die von den Wassern 
sind von Varuna ergriffen, die von den flieBenden nicht flieBen, 
(und) das Siihnebad gehort Varuna^) — zur Befreiung von Varuna. 
Wenn er aber diese nicht fmdet, soil er in irgendeiii Wasser hinab- 
steigen Das Wasser, das als Vasativari-Wasser gebraucht 
werden soil, darf nicht aus stehendem Wasser geschopft werden; 
TS. 6, 4, 2, 3f. : ,,Er soil nicht von stehendem Wasser nehmen. 
Stehendes (Wasser) ist von Varuna ergriffen. Wenn er von stehendem 
(Wasser) nehmen sollte, wiirde er sein Opfer durch Varuna er- 
greifen lassen®)/‘ Ahnlich heiBt es beini Abhisecaniya (SBr. 5, 3, 

4, 12): [„Sodann wo von den flieBenden Wassern ein stehender 
Teich ist, davon nimmt er an einem sonnigen Platz . . . Varuna 
wahrlich gehOren die Wasser, die von den flieBenden nicht fliefien. 
Was das Rajasuya ist, das ist die Varuna-Weihe; deswegen gibt 
er ihm mit diesen (Wassern) den WeiheguB'^).^] 

In den Yajustexten wird Varuna gelegentlich sogar direkt mit 
dem Meere identif iziert ; so MS. 4, 7, 8: ,, Varuna ist das Meer. Das 

ohn© tibersetzung und verbindenden Text. — Uber Varuna in der Brah- 
manas handelt ubersichtlich und prazise und unter riohtiger Hervor- 
hebung seiner engen Beziebungen zum Wasser und zum satya ] rta 

5. L6vi, Doctrine dii sacrifice, 152 ff.] 

mitrdvdrunau vd apdm netdrau TS. 6, 4, 3, 3. 

vdrunam adbhih pratydnUam. samudre hy dntdr Ddrunah. 

Wenn das Suhnebad als Varuna gehorig erachtet wird, so spielen aller- 
dings aucb noch andere Vorstellungen von Varunas Eigensehaften mit. 

®) sa yah syandamdndndm sthdvaro hradah sydt tarn apo ^bhyaveydd eta 
vd apdm varunagrMtd yah syandamdndndm na syandante varunyo vd ava- 
bhrtho nirvaruxiatdyai yady u td na vinded api yd eva kd^ capo ^hhyawydt, 

nd sthdvarandm grhnlydd vdrunagrMtd vai sthdvara ydt sthdvarandm 
grhnlydt | vdrunendsya yajndm grdhayet. 

'^) atha yah syandamdndndm sthdvaro hrado bhavati | pratydtape td grhndti 
. . . varunyd vd etd dpo hhavanti ydh syandamdndndm na syandante varui^a-^ 
savo vd esa yad rdjasuyam tasmdd etdbhir abhisincaty. [Im MS. feblt die 
Ubersetzung der nachtraglieh ©ingeftigten Stelle.] 
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I. Varuna in den Wassern und im Himmel 


Meer ist im Siiden. Weixix der fiir Varuna bestimmte (Schafbock) 
auf der Siidseite geschlachtet wird, gereicht es zur Befreiung des 
Opferherrn von Varuna 

Aucb in Mantras, die nicht dem RV. angehoren, tritt uns Varuna 
als der Gott, der im Wasser lebt, entgegen. Wie die Maruts die Herren 
der Berge, Vayu der Herr der Luft, so ist Varuna der Herr der 
Wasser 2). AV.3,3,3 wird fur den verbannten KOnig gebetet: ,,Von 
den Wassern soli dich KOnig Varuna rufen. Soma soil dicb von den 
Bergen rufen®)/‘ Die AuBerung zeigt, da6 fiir Varuna sein Wohnsitz 
in den Wassern ebenso cbarakteristisch ist wie fiir Soma sein 
Standort auf den Bergen. ,,In den Wassern, Konig Varuna, ist 
dein goldenes Haus erbant“, heiBt es AV. 7, 83, 1 ^), und AV. 3, 13, 2 
nennt die Wasser, die Indra erlangte, ,,von Varuna entsandt®)''. 
TS.7,5,23,l£. erklart: „Vor Varuna verbeugte er sick, vor den 
Wassern verbeugte er sich. Wie Varuna mit den Wassern in Ein- 
klang stand, so mogen sick fiir miek gliickbringende Einklange er- 
geben®)/‘ 

Als Bewokner des Wassers tritt uns Varuna auck in AV. 4, 16, 3 
entgegen: ,,Sowokl diese Erde ist Varunas, des K5nigs, als auck 
jener Himmel, der groBe, dessen Enden feme sind. Die beiden 
Ozeane sind so gut die Bauckseiten Varunas, wie er auck in diesem 
wenigen Wasser verborgen ist’).'' Der Vers soli das wunderbare 
Wesen des Gottes schildern. Er ist das All, auck die beiden Ozeane 
sind nnr ein Teil von ikm, und dock ist er ,,auoh in diesem wenigen 
Wasser", d.h. (vgl. oken S. 31) in dem bei der Zeremonie ver- 
wendeten Wasser, vorhanden. 

In engster Verbindung niit dem Wasser und dem Ozean erscheint 
Varuna in den Kaus. 3, 3 fiir die Wasserbesprengung vorgesckrie- 
benen Spriieken: ,,Kommt her, ihr gottlichen (Wasser), die ihr euck 
in Nektar kleidet, ihr goldfarbigen, ikr von tadelloser Farbe. Die 
Wasser, das Meer und Konig Varuna soUen die Anteile an den 
Neigen der Opfergabe genieSen®)." 

samudfo vai varuno daksind samudro yad vwruno daksindrdha dlahhyate 
yajamdnasya nirvarunatvdya. -) AV. 5, 24, 4 varuno ^pdm ddhipatih. 

adbhyds tvd raja varuno hvayatu sdmas tvd hvayatu pdrvatehhyah. 

'*) apsd te rdjan varuna grho hiranydyo mitdh. presitd vdrunena, 

vdrundya sdm anamad adhhydh sdm anamad ydthd | varuno ^dhbih 
[sanidnamad evdm mdhyani hhadrdh sdmnatayah sdm namantu\. 

uUydm bh^Lmir vdrunasya rdjna utdsad dyadr brhati durdantd | ut6 
samtidrad vdrunasya kuk§t utdsminn dlpa udahd nillnah || 

iheta devlr amrtam vasdnd hiranyavarnd anavadyarupdh 
dpah samudro varunaS ca rdjd sam^dtabhdgdn haviso jusantdm 
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Der dem Varuna geweilite Madhiiparka besteht aiis Wasser and 
Schmelzbutter (Kans. 92, 8) i). 

In dem Paryaya 14,1—12 des Vratyabuches des AV. (AV. 15, 
14, 1— -12) werden die Himmelsgegenden und Wesenskategorien an- 
gegeben, auf die der Vratya sich zu bewegte, indem er jedesmal die 
Porin der liber die Gegend oder Wesenskategorie herrschendeii 
Gottheit annahm. In jedem Fade wird auch angegeben, was er sicii 
dabei zum ,,Speiseesser^' (annadd) machte, Bei der Auswahl dieser 
Speiseesser ist urxverkennbar die innere Beziehung zu der Gottheit, 
mit der sie zusammengeordnet sind, bestimmend gewesen. So wird 
der Geist {mdnas) mit der Marutschar verbunden, die Kraft {bdla) 
mit Indra, die Darbringung in dem von den sieben Rsis Geopferten^) 
mit Kdnig Soma, die virdj mit Visnu, die Krauter mit dem Vieh, 
der svadhd-T^ni mit den Vatern, der svdhd-F\>xi£ mit den Menschen, 
der vasa^Ruf mit Brhaspati, die Wut {manyu) mit den Gottern, 
der prdnd mit den Geschopfen, das brahman mit Paramesthin. Es 
geschieht also sicherlich nicht ohne Absicht, wenn Varuna mit den 
Wassern zusammengebracht wird: „Als er sich nach der west- 
lichen Himmelsgegend fortbewegte, bewegte er sich als Kbnig 
Varuna fort®), indem er die Wasser zu seinen Speiseesserinnen 
machte^)/' 

Mittelbar ergibt sich der Aufenthalt Varunas in den Wassern 
auch aus dem Zauberliede gegen den Taknian, AV. 1, 25, Die 
Fieberschauer sind bald heiB, bald kalt®) ; darum wird die uranfang- 
liche Entstehung des Fiebers in die Zeit verlegt, als der heiBe Agni 
in die kalten Wasser einging (V. 1): „Als Agni in die Wasser ein- 
gehend sie brannte, wo die Trager des Gesetzes Verehrung be- 
zeugten, da, sagt man, ist deine hochsteGeburtsstatte. Da du dieser 
bist und das mit uns zusammen weiBt, verschone uns, o Takman®).“ 
Und weil der Takman aus der Mischung von Feuer und Wasser 
bei der Flucht Agnis in die Wasser entstanden ist, darum laOt der 


1) udaham cdjyam ca varuna madhuparkah, 
saptarsibhir hutd dhutih, 

3) In Whitneys Ubersetzung wird der Sinn der Worte anders gefaBt. 
(15,14,3:) ad ydt praticlm di§am dnu vydcalad vdruno raja bhutvdnu 
vy dcalad apb ""nnadth krtvd. 

V. 4: ndmah Sltdya takmdne ndmo rurdya ^ocise krnomi; vgl. auch 
AV. 5, 22, 13 takmdnam Mtdm rurdm, AV. 7, 116, 1 ndmo rurdya cydvandya 
codandy a dhrqndve | ndmah Sltdya purvakdmakftvane. 

®) ydd agnir dpo ddahat praviiya ydtrdkrnvan dhdrmadhfto ndmd/msi 
tdtra ta dhuh paramdm janitram sd nah aammdvdn pari vriigdhi takman 

4 


6705 Lilders, Varnna I. 
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I. Vainina in den Wassern und im Himmel 


Dichter in V. 3 es zweifelliaft, ob er Hitze ist oder der Sohn KOnig 
Vamnas^). 

ScMieBlich mag hier aucli noch erwahnt werden, daC in den 
Mantras, dieKaus. 135 zur Abwehr der Folgen eines boson Vor- 
zeichens gelehrt warden, anch die ruhmreiclien Kranter, die Soma 
zum Konig baben, nnd die ruhmreichen Krauter, die Varuna zum 
KOnig haben, erwahnt warden^). Es ist die einzige mir bekannte 
Stelle, wo Varuna als Herrsclier der Pflanzen erscheint. Die Ab- 
sicht des Verfassers war es offenbar, mit den beiden Ausdriicken 
die Land- und die Wasserpflanzen zu begreifen. 

3. Varuna und die Wasser im Rgveda 

Die Beziehungen Varunas zu den Wassern treten nun aber auch 
im RV. schon deutlich zutage. 

7, 49, 3 ist von den gOttlichen Wassern^) die Rede, ,,in deren 
Mitte Konig Varuna geht Nicht umsonst wird auch im folgenden 
Verse unter den GOttern, die sich in den Wassern zur Kraft be- 
rauschen, Varuna an erster Stelle genannt sein^). Varuna halt sich 
ebenso wie Soma und Agni Vaisvanara in den Wassern auf. 

Klar ist in dieser Beziehung auch 2, 38, 8®): „So weit es mOglich 
ist, geht Varuna (am Abend) in das Wasserheim, er, der unaufhOr- 
lich jeden Augenblick sich hin und her bewegt'^), jeder Vogel (in 
sein Nest), das Vieh in den Pferch. Nach ihren Standorten hat 
Savitr die Arten der GeschOpfe gesondert/' 

Fui’ dp wird an andern Stellen pastyd gebraucht, fiir das Pischel, 
V,St. 2, 212, die Bedeutung ,,Gewasser'", ,,PluB'‘ nachgewiesen hat, 
1, 25, 10: ,,Der die Gebote aufrecht erhaltende Varuna hat sich in 
die Gewasser niedergelassen, zur Allherrschaft der Weise®).'" Da- 
mit hat schon Pischel die Strophe VS. 10, 7®) zusammengestellt : 

0 yddi soho yddi vdhhiSoho yddi vd rdjno vdnmasya yutrdh, 

osadliayah I'arunarajnlr yadasvimh. 

dpo devth. 

ydsam raja vdruno ydti Qnddliye. 

ydsu raja vdrmio ydsu somo visve devd ydsnrjam mddanti | vaiivdnaro 
ydsv agnih prdvistah. 

yddrddhydm vdruno yonim dpyam dnisitam nimisi jdrbhurdnah | viM )0 
mdrtdydo vrajam a pasur gat sthaio jdmndni savitd vy dlcah. 

j Mit jaThhurdnah vgl. hJiuryiayah, das Beiwort von Varnnas Spahern 
in 9, 73, 4. 

ni sasdda dhrtdvrato vdrwiuih pasty dsv a | samrdjydya sukrdtuh. 

^ MS. 2, 6, 8 (Lesart: dyumnyd urja ^kd); TS. 1, 8, 12, 1 (Lesart: dyum- 
nimr urja eta dnihhrstd apasyuvo vasdnaJi). 
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I. 3. Vamna und die Wassor im Kgreda 

„In dies© gemeinsam genieBenden, lieniichen, •antiberwindlichen, 
gesciiaftigen Wasser sich htillend, hat Varana, das Kind der Wasser, 
seinen Wohnsitz anfgeschlagen in den mutterliclien Flnten^).'‘ 

Anstatt von Wassern wird in Verbindung mit Varuiia auch ofter 
von Sindhus gesprochen. 9, 90, 2 wird Soma genannt ,,m die Holz- 
(kufen) sich hiillend gleichwie Varnna in die Sindliiis^)".,, Varuna 
ist in den Sindhu hinabgestiegen wie der Tag, wie der w^eiBe 
Tropfen, das starke Tier^)'', heiBt es in 7, 87, 6. 8, 41, 2 wird 
Varnna genannt; ,,der an dem Quell der Strome ist, mit sieben 
Schwestern, er mitten unter ihnen^y ; in V. 9 wird daher auch 
von ihm gesagt: „er herrscht liber die sieben (Strome)®)/' 7, 34, 10 
beaufsiclitigt er ,,die Herde’) dieser Fliisse®)''; im folgenden Verse 
heiBt er ,,die Zierde der Fliisse^)" und in 7, 64, 2 nennt der Dichter 
Mitra-Varuna 5 ,die Herren der Fliisse^®)''. 

DaB der Aufenthalt in den Wassern fur Varnna charakteristisch 
ist, geht ganz besonders deutlich aus 1, 161, 14 hervor, wo den 
verschiedenen Gottern ihre ureigensten Gebiete zngewiesen werden : 
,,Am Himmel gehn die Maruts, auf Erden Agni, der Wind hier geht 
im Lnftraum; in den Wassern, den Meeren geht Varuna, euch 
suchend, ihr S5hne der Kraft^^)/' Hier werden die Wasser aber 
auch genau so wie in spaterer Zeit als die Meere eharakterisiert. 
Damit stimmt xiberein, daB Vasistha, als er den Gott besucht, mit 
ihm in einem Schiffe tiber das Meer fahrt. 7, 88, 3 spricht der 

sadhamddo dyumninlr dpa eta dnddhrs^ apasyb 'lydsdndh ( pastyclsu 
cakre vdrundh sadJidstliam apam 4Uur ondtftamdsv dntah. Anstatt vdsdndh 
ist mit TS. vdsdnah zu lesen. Der Erklarung von pasty dh dmch visah in 
SBr. 5, 3, 5, 19; 5, 4, 4, 5 kommt natiirlich keine Bedeutung zu. Nach 
Ludwig IV 182 ist bei TS. 1,8, 12, 1 natiirlich nicht an den Gott Varuna zu 
denken, sondern an Agni. Die Stelle liefert ihm den unwiderleglichen Be- 
weis, daB im Veda varund noch als Adjektiv vorkommt. Das bedarf kaum 
der Widerlegung. 

2) vdnd vdsdno vdruno nd sindhun. 

dva sindhum vdruno dyaur iva sthad drapso nd iveto mrgds tuvismdn. 

Geldner falsch: „an der Mundung^. 

yah sindhundm upodayi saptdsvasd sd madhyanidh, 

8, 41, 9 sd saptandm irajyati, Dazu weiter auch 8, 41, 4 tdd vdrunasya 
sdptyam; s. spater. Unklar ist, ob in 8, 41, 7 yd dsv dtka addye ,,der als Gewand 
auf diesen liegt“ das ds^i auf die Fliisse geht. Ludwig (IV 94) will diJcsu oder 
prajdsu erganzen. 

’’) Geldner: ,,Bezirk“. Er verweist im Glossar auf As. 8r. 1,21, 8 {pdtho 
nad. ~ samudrd), 

®) d casta dsdm pdtho nadtndm vdruna ugrdh saJidst'acaksdh. 
pd4o nadtndm. sindhupatl. 

diva ydnti mardto bhumydgnir ay dm vdto antdriksena ydti [ adbhir ydti 
vdrunah samudrair yusmam icchdntah iavaso napdtah. 


4 * 
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I. Vam^a in den Wassern und im Himmol 


Sanger den Wunsch ans: „Weiin ich und Varuna das Schiff be- 
steigen, wenn wir mitten in den Ozean steuern, wenn wir iiber der 
Wasser Flache daliinfaliren, wollen wir uns in der Scbaukel sch.au- 
keln zum Glanze^)/' Und in der folgenden Strophe heiBt es, daB 
Varuna den Vasistha in das Schiff setzte und ihn zum Rsi machte^). 

Unklar ist 1, 184, 3: „In Spriingen (ihr Asvins) gehen cure 
Spitzentiere, die in den Wassern geborenen, dahin wie die morschen 
Joche des groBen Varuna In 1, 46, 3 wird von den Asvins 
gesagt, daB ihre Spitzentiere xiber die morsche Flache in Spriingen 
dahingehn^). Vielleicht hat Oldenberg recht, wenner die morschen 
Joche Varunas auf die Meereswellen bezieht. 

Mittelbar ergibt sich der Aufenthalt Varunas in den Wassern 
aus 5, 3, 1, wo von Agni gesagt wird: ,,Du, Agni, bist Varuna, 
wenn du geboren whst^)/' Agni wird in den Wassern geboren®); 
in dem Weilen in den Wassern muB die Gleichsetzung Varunas 
mit Agni hier begrtindet sein"^). 

9, 73, 3 wird Soma ein Varuna genannt: ,,Der groBe hat sich, 
ein Varuna, in das Meer verborgen; die Kundigen waren es, die 
ihn in den GefaBen zu fassen vermochten®)/' Ebenso ist offenbar 
Varuna als Bezeichnung des Soma in 9, 95, 4 gebraucht : „Trita 
tragt den Varuna im Meere®)/' Den AnlaB zu dieser Ausdrucks- 
weise kann auch hier nur Varunas Aufenthalt im Samudra gegeben 
haben. 

Von dem Rosse, dessen Ursprimgsort das Meer ist, wird 1 , 163, 4 
gesagt: ,,und du erscheinst mir wie Vai*una, o RoB, -wo, wie sie 
sagen, deine hochste Geburtsstatte ist^®)/' 

d ydd Tuhdva vdrunai ca ndvam pra ydt samudrdm Irdydva mddhyam | 
ddhi ydd apdm sn'dhhw cdrdva prd prenkhd Inkhaydvahai subhe kdm. 

“) 7, 88, 4 vdsistham ha vdruno navy ddhad fsim cakdra svapd mdhohhih, 
vacydnte vdm kakuha apsdjdtd yugd jurneva vdrimasya bhUreh, Geldneivs 
Ubersetzung des letzten Pada ist mir unannehmbar, 
vacydnte vdm kakuhdso jurndyam ddlii vistdpl. 
tvdm agne vdruno jdyase ydt, 

2, 1, 1; 10, 91, 6; 121, 7 iisw. 

Aus ganz anderem Gi’unde wird Agni in 2, 1, 4 mil Varuna idenii- 
fizieri . 

mahdh samudrdm varunas tiro dadhe dhtrci ic chekiir dhardne^v^ drdhham, 
Icli stimmo durchaus mit Hillebrandt, V.M. 44, Anm. 1, tiberein, daB tiro 
dadhe nur bedeuten kann „er hat sich verborgen“; Oldenbergs abweichende 
Ansicht beruht auf falscher Auffassung des samudra, wie spater gezoigt 
werden soil. In demselben Liede ist wohl auch in V. 9 (9, 73, 9) unter Varuna 
der Soma zu verstehen. 

trito hihharti vdrunam samudre. Genaueres dariiber spater. 
uteva me vdruriad chant sy arvan ydtrd ta dhdh paramdm janitram. 
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Wenii in 7, 87, 1 Varuna als der Scliopfer der „Musse'^ gefeiert 
wirdi), so beweist das fitr sein Verhaltnis zu den Wassern nicht 
viel; Varuna ist allgemein der Weltschopfer. 

Man hat fur Varunas Verbundenheit mit dem Meere aucli 8, 69, 12 
angefuhrt, aber meines Erachtens mit Unrecht. Die Strophe ist 
die ietzte eines Trca, dessen erste zwei Strophen lauten: ,,Weim 
die gefleckten, leicht zu melkenden, nicht ausschlagenden (Soma- 
kiihe) herbeieilen, haltet den ausschlagenden Soma fest flir Indra 
zum Trinken. Indra hat getrunken, Agni hat getrunken, alle Gotter 
haben sich berauscht. Varuna mOge hier weilen. Ihm haben die 
Wasser zugebriillt wie (Kiihe), die ein gemeinsames Junges haben, 
dem Kalbe^)/^ Dann heiBt es (V. 12): ,,Du bist ein rechter Gott, 
Varuna, in dessen Schlund die sieben Strome entlangflieBen wie 
in einer hohlen R5hre^)/' Geldner meint im AnschluB an Say anas 
Erklarung kakudam tdhim samudrdkhyam^ der Schlund Varunas 
sei der Ozean. Hillebrandt, Ved.Myth.^ 2, 19, findet in dem Verse 
nur eine Variation des Gedankens, daB Varuna der Weltentrager 
ist: ,,der Gott, der drei Himmel und drei Erden in sich tragt 
(7, 87, 5), halt auch die Strome in seinem Innern, die seiner Satzung 
folgen/' Er hatte sich fur seine Ansicht vor allem auf den oben 
S. 30 angefuhrten Vers des AV. (4, 16, 3) berufen kounen, wo 
die beiden Meere in diesem Sinne Varunas Bauchseiten genannt 
werden. Allein wenn ich Hillebrandt auch zugebe, daB die Worte 
uichts enthalten, was Varuna als Meergott erweisen konnte^), so 
kann ich doch seiner Auffassung nicht zustimmen. Wie sollte denn 
der Dichter dazu kommen, plotzlich ohne alien Zusammenhang 
mit dem Vorhergehenden eine Bemerkung iiber die GroBe Varunas 
zu inachen? Ich glaube jedenfalls nicht, daB wir den vedischen 
Dichtern solche ideenfllichtige Verworrenheit zutrauen diirfen. Kun 
handein die beiden ersten Strophen des Trca doch von dem Soma- 
opfer; daniit muB auch die dritte Strophe in Zusammenhang 
stehen. Mit dpah in V. 1 1 kann nur der in den Wassern gepreBte 
und mit ihnen gemischte Soma gemeint sein, der fiir Varuna zum 

1) Genaueres dar iiber spater. 

2) d ydt pdtanty enydh sudughd dnapasphurah | apasphiXram grbhdyata 
somam indrdya pdtave 1 1 dpad indro dpdd agnir vidve devd amatsata 1 vdruxiu 
id ihd k^ayat tdm dpo ahhy dnusata vatsdm sa'tnii^varlr iva, 

sttdevo asi varuna ydsya te sapid si^ndhavah | anuhsdranti hdhddani 
surmydum su§irdm iva. 

MS. 4,7,8 wird die Strophe fur die Deutung Varunas als Meer zitiert. 
DaB daraus nichts fur den eigentlichen Sinn zu entnelimen ist, braucht wohl 
kaum gesagt zu werden. 
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I. Varuna in den Wassern und iin Hiinmel 


Trunke bereitgestellt ist. Meiner Ansicht iiach ist aucli das saptd 
smdkavah der folgenden Strophe nur ein gesteigerter Ansdriick fiir 
diese dpah. Varuna trinkt nun, und zwar sind es, dank der Frei- 
gebigkeit des Opferers, ungeheure Mengen des Trankes, die seine 
Kehle liinabstrOmeix. Wahrend die Somatranke, die der Gott auf- 
nimmt, sonst niit sindho.vah verglichen werden^), werden sie liier 
direkt saptd smdJiavah genannt. Natiirlicli setzt die Bewaltigung 
diesex Massen von Soma voraus, daB der Gott einen gewaltigen 
Schlund hat, und deshalb nennt ihn der Dichter einen rechten Gott. 
Dasselbe Lob wie hier Varuna erhalt sonst Indra: 6, 41, 2 ,,Dein 
wohlgeschaffener, breitester Schlund, mit dein du iminer die Welle 
des Mets trinkst, nait dem trinke !'' 1, 8,7 ^Lessen somatrinkendster 
Bauch wie ein Meer anschwillt, wie breite Wasser sein SGhlund^)/^ 

4. Varuna als Himinelsbewohner im Kgveda 

Der Anschauung, daB Varuna in den Wassern, in den Plussen, 
im Meere wohnt, scheinen nun aber andere Angaben iiber seinen 
Aufenthalt zu widersprechen. Wenn der Dichter von 7, 88, der sich 
rxihmt, mit Varuna im Schiffe iiber das Meer gefahren zu sein, in 
V. 5 sagt: ,,Ich ging in die groBe Wohnung, du selbstherrlicher 
Varuna, in dein tausendtoriges Haus^)"", so lieBe sich das allerdings 
mit Varunas Aufenthalt im Meere ganz gut vereinigen. Auch die 
prachtvolle sabhd des Varuna, die in Mbh. 2, 9 ausfiihrlich go- 
schildert wird, war nach V. 2 von Visvakarman ininitten des 
Wassers erbaut Allein nach 1, 136, 2 befindet sich der Sitz Mitras, 
Aryamans und Varunas im HimmeP), und in 7, 34, 24 erhalt 
Varuna selbst das Beiwort dyuTcsah ,,im Himmel wohnend''. Die 
Adityas, zu denen Varuna gehort, haben sich im Himmol iliren 
Wohnsitz gemacht (10, 63, 5)’); Mitra-Varuna sind die den 

8, 92, 22 a tva viiantv indavah samudrdm iva sindkavah; 9, 108, 16 
indrasya hardi so^nadhdnmn a visa samudrdm iva sindhavah. 

yd te hdkiU sukrtd yd vdristhd ydyd sdSvat pibasi mddhva ur?}iim | tdyd 

pdhi. 

3) yah kuhsih somapatamah samudrd iva pinvate | urvir dpo nd kdkddah. 
hrhdntam mdnam varuria svadhdvah sahdsradvaram jagamd grhdm te, 
antah salilam dstlidya vihitd visvakarmand. 
dyuksdm mitrdsya sddanam aryamno vdrunasya ca, 

') dparihvrtd dadhire divi h§dyam, Wahrscheiniich ist auch die AuBerung 
in 10, 63, 4 divo varsmdnain vasate svastaye, „sie kleiden sich in des Himmels 
Holie zum Heile'* von den Adityas und in demselben Sinne zu versteheri. 
Auf die Adityas weisen die Beiworter nrcdksaso dnimisantah und dhimdyd 
dnctgasah. 
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Himmel beriihreiiden Konige^); sie habeii weite Woliixsitze-). Da 
das Beiwort beiden Gotteru beigelegt wird und von Mitras Auf- 
entlialt in den Wassern sonsi niemals die Rede ist, so kann es nnr 
anf die hinxmlischeii Wohnsitze bezogen werden und sagt somit, 
daB auch Varuna im Himmel woKnt. 

Wahrend es in 7, 49, 3 lieiBt, daB Varuna in der Mitte der Wasscr 
dahin geht, Wahrheit und Liige der Mensclien beschaueiid, wird 
ill 8, 25, 7 von Mitra-Varuna gesagt: ,,Di8 von deni groBen Himmel 
her gieichsani die Herden beschauen^)/' Ebenso AV. 10, 16, 2; 
27, 15: ,,Vom Himmel her sollen mich die Adityas beschtitzen, von 
der Erde her die Eeuer^)/^' Auf Mitra-Varuna geht auch die durch- 
sichtige Ratselstrophe 8, 29, 9: „Zwei haben sich zuoberst im 
Himmel einen Sitz gemacht als Allherrscher, die Sehmelzbutter 
als Tranli genieBen®)/^ 

Weist schon hier das Wort upamd darauf hin, daB Mitra-Varuna 
im hochsten Himmel wohnen, so wird das an anderen Stellen 
vollkommen deutlich ausgesprochen : 

2, 41, 5 ,,Die beiden untriiglichen K5nige sitzen an deni 
dauernden hochsten Sitze, dem tausendpfortigen^)/* 

5, 63, 1 ,,Ihr Htiter des Rta, deren Gesetze walir sind, 
besteigt den Wagon im hochsten HimmeP)/^ 

6, 67, 6 5 ,Ihr beide festigt den Riicken (des Himmels) 
gieichsani voni hochsten Himmel her®)/' 

Ludwig hat die letzte Stelle richtig erklart. Mitra-Varuna haben 
ihren Sitz im hochsten Himmel. Von dort aus stxitzen sie den Riicken 
des Himmels, das Firmament. Da aber im allgemeinen derjenige, 
der etwas in der H5he Befindliches stiitzt, sich unten befindet, so 
wird durch das iva auf das Eesondere der Situation hinge wiesen. 

In 10, 14, 7 w:rd fiir den Abgeschiedenen der Segenswunsch 
gesprocheii: ,,Geh hin, geh hin, auf den uralten Wegen, auf denen 
unsere Vorvater ins Jenseits gegangen sind. Mogest du beide 
Konige, die sich nach ihrer Eigenart ergotzen, Yama und Gott 


1) rdjdnd divisprsd 1, 137, 1. 

2) uruhsdyd 1, 2, 9. 

3) ddhi yd hrhato divo ^bhi yutheva pdSyatah. 

divo mdditya raksantu bMinyd raksantv agndyah. 
sddo dvd caJcroM upamd divi samrajd sarpirdsutl. 

®) rajdndv dnabhidruhd dhruve sddasi uttame | sahasrasthmia dsdte. 

ftasya gopdv ddhi tis^hatho rdthap% sdtyadharmd'n^ parame vybmani. 
*) drmhithe sdnum upamdd iva dyoh. 
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1. Varuna in den Wassern mid im Himmel 


Varuna, schauen^)/‘ Wie die folgende Strophe (10, 14, 8) zeigt, 
denkt man sich. aher die Vater nud Yama, mit denen der Tote 
zusammenkommen soil, im liochsten HimmeP); dort muB also 
auch Varunas Sitz sein®). Die gleiche Anschauung tritt in dem 
Spruch AV. 18, 4, 3 zutage: ,,Auf jenen Pfaden geh zum Himmel, 
wo die Adityas Honig genieBen; fasse FiiB im dritten HimmeD)/' 
Es erliebt sich also die Frage : Wie kann derselbe Gott, der uns 
im Bgyeda als Bewohner der Wasser, des Meeres und der Fliisse 
entgegentritt, zn gleicher Zeit seinen Sitz im Himmel haben? Um 
sie zu beantworten, wird es notig sein, naher anf die Kosmologie 
der vedischen Zeit einzugehen, vor allem soweit die Wasser in 
Betracht kommen. Es wird sich aber nicht vermeiden lassen, zum 
Verstandnis der alten Anschauungen auch die der jlingeren Perioden 
heranzuziehen. 

'prehi prehi pathibhih purvydhhir ydtra nah ptirve pitdrali pareyuh \ 
ubJid rdjdnd svadhdyd mddantd yamdm paiydsi vdrunam ca devdm. 
sdm gacchasva pitfbhih sam yamenestdpurtina pammi vybman. 

In einzelnen Stellen wie 7, 87, 2. 6 wird auch seines Aufenthaltes im 
Luftraum gedacht, aber diese AuBerungen erklaren sich aiis der besonderen 
Auffassung Vanillas als des Allgottes, woriiber spater zu sprechen sein wird. 

Ubhif ycihi pathibhih svargdm ydtradityd mddhu bhah§dyanti trtiye ndke 
ddhi vi Srayasva. 
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DIE DREITEILUND DES IIIMMELS 

1. Die Dreiteilung der Welt und der drei Weitgetoiete 

a) Im Rgveda 

Schoa ini Rgveda tritt uns die Vorstellung von einer Dreiteilung 
des Weltalls entgegen. tJber der Erde ist der Luftraum {antarihsa) 
gelagert, iiber diesem der Himmel {div). 

Danach wird seit den Brahmanas von den drei Welten ge- 
sprocben^). 

Aber aucb die drei Weltgebiete sind wiederum dreifacb geteilt: 
es werden drei Himmel, drei Luftraume, drei Erden angenommen. 

2, 3, 2 wird Nara^msa genannt: „der sebbnstrablige, der 
durcb seine Gro6e den drei Himmeln gewacbsen ist®)“; 

7, 101, 4 Parjanya: „Auf dem alle Welten stehen, die drei 
Himmel®)“; 

1, 34, 8 die Asvins; ,,uber den drei Erden schwebend*)“. 
7, 104, 11 wird der Feind verflucbt: ,,Er soil unter alle 
drei Erden versinkeu®).“ 

1, 102, 8 heiBt es von Indra; „Das dreifacbe Gegen- 
gewicht (deiner) Eoraft, die drei Erden, du Mannerherr, die 
drei rocana^) — iiber diese ganze Welt bist du hinausge- 
wachsen’)“; 

SBr. 2, 1, 4, 25: trayo va ime lokah. Brh. Up* 3, 9, 8: ima em trayo 
lokdh, 

tisro dimh prdti niahnd svarcih, 
ydsmin vihdni bliuvandni tasthds tisro dymaJu 
tisrdh prthivir updri pram, 
tisrdh prthivtr adho astu visvdh. 

®) tJber rocand spatar. 

trivisfidhdtu praiimanam djasas tisro bhmnlr nrpate trini rocand | 
dtlddni vUvam bhdvanam vavakaitha. 
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II. Die Dreiteilung des Himmels 


2, 27, 8 von den Idityas: ,,Sie erhalten die drei Erden 
nnd die drei Himmel^)^'; 

8, 41, 9 von Varuna: ^Dessen zwei weiBe weitscliauende 
{Gestirne)^) iiber den drei Erden wohnen — sie baben die 
drei oberen (Raume) erfiillt^)''; 

7, 87, 5 von demselben: ,,Die di*ei Himmel sind in ilin 
niedergesetzt, die di’ci Erden, die darunter sind, zu sechsen 
geordnet^).^ 

In dem Ratselliede 1, 164, 6 wird gefragt: ,,Was war denn das 
Eine in Gestalt des Uugeborenen, der diese sechs Raume auseinander- 
gestemnit hat®)?*'' Unter den sal imd rdjdmsi sind sicherlicb die 
drei Himmel und die drei Erden zu verstehen, dieselben, die in 
3, 56, 2 die sechs Lasten genannt werden: ,, Sechs Lasten tragt der 
eine, ohne zu gehen'^). ZumRta, dem hochsten, kamen die Kiihe. 
Drei groBe stehen unter . . zwei sind verborgeir niedergesetzt, 
eine ist sichtbar®).^^ 

In 1, 164, 10 sind Himmel und Erde in der bekannten Weise 
als Vater und Mutter aufgefaBt: ,,Drei Mutter, drei Vater tragend 
steht der eine aufrecht da. Nicht machen sie ihn mude®).^' 

Ein sehr haufiges Beiwort von rodasl und dydvdpTthivt ist urvt, 
dasauch allein Himmel und Erde bezeichnet^®). Es hegt daher am 
naehsten, daB die sad urvth, die sechs Weiten, ein Ausdruck fiir 
die drei Himmel und die drei Erden sind, wie schon Bergaigne^^) 
gegen Roth annahm, der darunter die sechs Himmelsgegenden 
verstehen wollte. 6,47, 3 wird von Soma gesagt, daB er die sechs 
Weiten ausmaB, auBerhalb derer es keineWelt gibt^^); hier paBt 
die Beziehung auf die drei Himmel und die drei Erden vorziiglich. 

tisro bJinmlr dharayan trimr tUd dyun. Sonne und Mond. 

Geldner erklai't Iiicr tisro bhuonlh unnotigcrwoiso als Luftroicli, Erde 
und IJnterwelt. 

ydsya dvetd vicaksand tisro bhumlr adhiksitdh | trlr uttardni pctpraiuh. 
tisro dydvo nihitd antdr asmin tisi'6 bhumlr upardh sddvidhdndh, 
vi yds tastdmbha sal imd rdjdmsy ajdsya rupe him dpi svid ekam, 

') Offenbar ajd ekapdd^ der eben, well er ekapdd ist, nicht gehen kann. 
sad bhdrdm eko dear an bibliarty rtdm vdrsisfham upa gava dguh | tisro 
mahtr upards tasthur dtyd guhd dve nihite ddrsy ekd. ~~ Die tisro maMh 
sind offenbar die drei Erden, fiir die die letzte Bemerkung vorziiglich paBt, 
wenn auch dtydh dunkel bleibt. Fiir dtydh vermutot GraBmanii any ah, 
Ludwig u tydh, Geldner dty a: „Drei groBe (Himmel) crhebeii sich iiber den 
unteren (Erden). 

tisro mdtfs trin pitfn hibhrad eka urdhvds tasthau neni dva gldpayanti. 

6, 10, 4; 10, 12, 3; 10, 88, 14. Rel. Ved. II 122. 

aydm sal tirvir amimlta dhtro nd ydbhyo bhuvanam kdc candre. 
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In den beiden folgenden Versen wird die ScMpfertMigkeit des 
Gottes weiter ausgefiilirt; daB aber die dort genanuten. Teile des 
Weltalls, prtJiivt, dw, piyum, antdriksa, drnas mid wiederum dvv, 
die seeks Weiten darstellen sollten, wie Eggeliiig (SEE XII 136f.) 
annimmt, halte ich fur ausgeschlosseni). 

Die Himmel und die Erden miissen mit den seclis Weiten aucli 
10, 14, 16 gemeint sein, avo die seeks Weiten dem einen GroBen, 
dem Ursprung der Welt, gegeniibergestellt sind: ,,An den Tri- 
kadi’ukas fliegt er (der Tote). Die seeks Weiten, das eine GroBe, 
Tristubk, Gayatri, die Metren, die alle sind in Yama gelegt^)/' 
10, 128, 5 werden die seeks Weiten angerufen: ,,Ikr gottlicken 
seeks Weiten, sekaffet uns weiten Raum^)/' Auek kier ist nickt 
etwa an die seeks Himmelsgegenden zu denken, die, soweit ick 
seke, im Rgveda niemals als Gottkeiten angerufen Averden und 
deren Zakl auek noek nickt auf seeks festgesetzt ist. 

Dasselbe wie die seeks urvth werden auek die seeks vistirah sein, 
dieindra nack 2, 13, lOneben den funf Himmelsgegenden festigte^). 

4, 53, 3 Avird von Savitr gerlikmt, er kabe die hinimlischen und 
die irdiseken Raume erfiillt^). Breit ausgefukrt wird das in 4, 53, 5: 
,, Savitr umfaBt den dreifacken Luftraum mit seiner Gr56e, die 
drei Rtome, die drei rocand ; die drei Himmel, die drei Erden setzt 
er in Bewegung; mit drei Satzungen sekiitzt er uns selbst®).'* 
Was die trt rdjdmsi betrifft, so miissen sie dock Avokl im Einklang 
mit 5, 69, 1 verstanden werden, aa^o von Varuna und Mitra gesagt 
wird, daB sie die drei rocand, die drei Himmel, die drei rdjdmsi 
erkalten^). Hier sekeint mir die Beziekung auf die drei Luftraume 
sicker zu sein; in 4, 53, 5 Avird also das trt rdjdmsi gewissermaBen 
zur Erklarung dem trir antdriksam kinzugefugt sein. 

In anderer Weise ist von den drei Himmeln in Verbindung mit 
Savitr in 1, 35, 6 die Rede, wo es zu heiBen sekeint: ,,Drei Himmel 

Sayana erklart die sad urvih hier und in den folgenden Stellen ganz 
anders. Weber (Ind. Studien XIII 165) fuhit sich bei eincr Aufeahlung der 
drei Weiten nnd ihrer gottlichen Hiiter (AV. 2, 12, 1) an die sad urvih 
erinnert. 

2) trikadruJceh'hih patati sdl urvtr ekam id brhdt | tristuh gayatri chdnddnisi 
sarvd td yamd ahitd. 

devlJi sdl urvlr uru nah Jernota. 

sdl astahhnd vistirah pdhea samdfiah. 

aprd rdjdmsi divydni pdrthivd, 

trir antdriksam savitd viaJiitvarid trt rdjdrnsi parihh'^s trtrii rocana j 
tisro divah prihivts tisrd invati trihhir vratair abhi no raksati tmand. 
trt rocand varuna trtmr utd dyAn trini mitra dhdrayatho rdjdrnsi* 
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11. Die Dreiteilung des Himmels 


gibt eB. Zwei sind die SchoBe Savitrs, einer ist in der Welt des 
Yama, der Maiinerbezwingende^).“ Warum, hier im Widerspruch 
mit 4^ 53, o^) Savitr nur zwei Himmel zugewiesen werden, nicht 
aiicii der hochste, der Manenhinxmel, bleibt iinklar, zumal es in 
dem vorhergehenden Verse IieiBt, daB alle Welten in dem SchoBe 
8avitrs stehen^). Geklner nimmt an, daB die drei Himmel Mer die 
Erde, der siclitbare und der unsichtbare Himmel seien, aber damit 
laBt sich der Ausdruck dydvali nicht vereinigen^). 

Ofter wird auch ohne Angabe der Zahl von Himmeln, Liift- 
raumen und Erden gesprochen. 

10, 65, 4: ,,Svarnara, Luftraume, Liehtrauiiie^)''; 

8, 6, 15: ,, Nicht fasseii die Himmel India wegen seiner 
Starke, nicht die Luftraume den Vajratr%er, nicht die 
Erden®)"'; 

8, 12, 24: ,,Den nicht die beiden Welten fassen, nicht die 
Luftraxime^)"; 

8, 70, 4: ,,Bei dessen Geburt die breitstromenden, groBen, 
die Kllhe zusammen brlillten, die Himmel, die Erden 
brlillten^)"; 

3, 51, 5: ,,Fur Indra hiiten die Himmel, die Pflanzen und 
die Wasser, die Pliisse, die Walder iliren Reichtum^)"; 

4, 57, 3: ,,Metreich sollen die Pflanzen, die Himmel, die 
Wasser, metreich soli uns der Luftraum sein^®)". 

Die drei Himmel sind ubereinander geschiclitet : 5, 60, 6 ,,Ob ihr 
im hochsten oder im mittleren oder ob ihr im untersten Himmel seid, 
ihr gltieldichenMaruts^^)/" Mitra-Varuna festigen den Rticken des 
Himmels, d.h. das Firmament, gleichsam voin hochsten Himmel 
her^^). 

tisro dydvali savitur dvd updsthdm eka yanidsya hhuvane virdsdt. 

-) Auch in 5, 81, 4 heiBt es, daI3 Savitr zu den drei rocand gehe. 

*0 so/vitur daiv'yasyopdsthe mivd bhuvandni fastliuk. 

0 Man konnte ubersetzen: „Die drei Himmel sind Savitrs, die beiden 
tipdstha (und) der eine in Yamas Welt, der mannerbezwingende'‘, aber was 
soli updstha in diesem Zusammenhang bedeuten? 
svdrnai'am antdriksdni rocand, 

nd dydva hidram ojasd nantdriksdiii vajrLnam | nd vlvyacanta bhumayah. 
") nd yam mvikto rodasl nantdrihsani najrinam, 

ydsmin nmhir urujrdyah | sdm dliendvo jdyamdnc anonavur dyavah 
kmmo anonaimh, 

indrdya dydva onadhlr utdpo rayitn raksan-ti jlrdyo vdndiii. 

‘^0 mddhumatlr omdMr dydva dpo mddhmnaii no hliavatv antdrik^am. 

^0 ydd uttame maruto madhyami vd ydd vdvame suhhagdso divl sfhd, 

6, 67, 6: drmJietlie sanum upamdd iva dyoh. 
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liber die Lage der di'ei Erden zueinander unterrichtet 1, 108, 9: 
„Wemi ihr, Indra-Agni, auf der untersten Erde, auf der mittlereii 
Oder der hOclisten seid^)/' Die Halbstrophe wird im folgenden 
Verse nxit Vertauschung von paramdsydm und avamdsydm wieder- 
bolt. Die Vorstellung, daB sich Indra-Agni in der mittleren oder 
in der untersten Erde aufbalten, ist gewiB seltsam. Geldner liber- 
setzt daher: ,,mi nachsten Erdteil, im mittleren, im entferntesten''; 
allein avamd, madhyamd, paramd konnen unmoglich anders ver- 
standen werden als avamd, madhyamd, iitiamd in 5, 60, 6; es kat 
sich fiir den Dichter von V.7— 12 offenbar nur darum gehandelt, 
den Begriff des ,,irgendwie“ in jeder nioglichen Weise zu variieren^). 

Einmal, in 9, 113, 9, findet sich der Ausdruck tridive divdli. Das 
Lied 9, 113 wird durch Sprache und Inhalt deutlich als ein spater 
Anhang zu den Somaliedern erwiesen. Der Ausdruck tridivdm divdh, 
der hier zum ersten Male erscheint, wurde zunachst vielleicht fiir 
den ,,Dreihimmer', d.h. den dreifach geteilten Himnielsraum des 
Himmels, gepragt ; er scheint aber schon hier wie im epischen und 
klassischen Sanskrit den hochsten, dritten Himmel zu bezeichnen: 
,,Wo Wandel nach Wunsch herrscht im dritten trindhd Hinimels- 
raum des Hinamels, wo die lichtreichen Welten sind, dort niache 
mich unsterblich^).'' 


b) Im Atharvaveda 

Von drei Himmeln, drei Erden, drei Luftraumen wii-d auch im 
AV. noeh Ofter gesprochen^). Der Ausdruck tridivdm divdh fnv den 
hochsten dritten Himnielsraum findet sich jetzt haufiger: 

ydd indrdgnl avamdsydm prthivydm madhyamdsydm paramdsydm utd 

sthdh, 

2) Ob in 1, 35, 8 die trt dhdnva yojand, die Savitr beschaut, die drei 
Erden sind, ist sehr zweifelhaft. Eher scheint dhdnva den Gegensatz zu den 
nachher genannten saptd sindhun zu bilden. Es ist also trt vielleicht mit 
ydjand zu verbinden: ,,Er iiberschaute die acht Spitzen der Erde, drei 
Meilen das feste Land, die sieben Strome.“ ,,Drei Yojana“ konnte Ausdruck 
fur eine lange Strecke sein wie in 1, 164, 9 dmlmed vatso dnu gam apa^yad 
viivarupydm trisu yojanesu, Audi AV. 6, 131, 3 bezeichnet triyojand eine 
lange Strecke, die dann allerdings noch gesteigert wird: ydd dhdvasi triyo- 
jandm pancayojandm dSvinam, 

ydtrdnnlcdmdm cdranam trindlce tridive divdh | lohd ydtra jyotismantas 
tdtra mam amftam hrdhi. 

So AV. 19, 27, 3: tisro divas tisrdh prthivis triny antdrik^dni; AV. 
13,3,21: trini rdjdmsi divo angd tisrdh; AV. 4, 20, 2: tisro divas tisrdh 
prthivih sat cemdh pradi§ah pfthah; AV. 6, 21, 1: imd yds tisrdh prthivis 
tdsam ha hhumir \ittamd, „Was diese drei Erden sind, von denen ist die 
Erde die hdchste“. 
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II. Die Dreiteilung des Himmels 


AV. 10, 9, 5: ,,Er steigt zum Himmel attf, wo jener dritte 
Raum des Hinxmels ist^)“; 

AV. 10, 10, 32: ,,Die dem so Wissenden die Kuh gaben, 
die sind in den dritten Raum des Himmels gegangen^)''; 

AV. 17, 1, 10 (you Indra) ; „Aufsteigend zum dritten Raum 
des Himmels^).'' 

Auf tridive in AV. 9, 5, 10 werden wir spater eingehen. 

Wenn es in dem Ucchista-Liede AV. 11, 7, 14 heiBt: ndva 
bJidmlh samudrd 'dcchiste ^dhi sritd divah, so ist neun offenbar die 
Gesamtzahl, die sich durcb die Addierung von drei Erden, drei 
Mmmlischen Meeren und drei Himmeln, die auf dem Uccbista 
stehen, ergibt. Auf die Verdreifachung der Himmelskorper und 
Himmelserscheinungen wie Sonne, Himmelsmeer, Morgenrote usw., 
die eine Folge der Verdreifachung des Himmels ist, werden wii* 
spater zuriickkoinmen. 

AV. 18, 2, 48 werden ftir die drei Himmel sogar besondere Namen 
angegeben: ,,Der unterste Himmel ist Udanvati, der mittlere heiBt 
Pilumati, der dritte, in dem die Vater sitzen, heiBt Pradiv^)/' Der 
Pradiv genannte Himmel ist mit dem ,, dritten Himmel von hier‘' 
identisch, in dem der Asvattha ist, unter dem nach AV. 5, 4, 3; 
0, 95, 1; 19, 39, 6 die Gotter sitzen^). 

2. sad urvih im AV- und in der spatvedischen Literatur 

Ein Wort der Erklarung erfordert noch der Ausdruck sad urvili, 
der haufiger besonders in den mystisch-philosophischen Hymnen 
des AV. wiederkehrt. Wie im Rgveda sind damit offenbar die drei 
Himmel und die drei Erden gemeint in AV. 9, 2, 11: ,,Mir sollen 
sich die vier Himmelsgegendeii neigen, mir sollen die sechs Weiten 
Schmelzbutter bringen®)^' ; ebenso in AV. 13, 3, 6, wo die kosmischen 
Faktoren in absteigender Zahl geordnet sind: ,,i\.uf den die seeks 
Weiten, die fiinf Himnielsgegenden gestellt sind, die vier Wasser, 
die drei Unvergangiichen des Opfers, der zwischen die beiden 

sd svargdm a roliati ydtrddds tridivdm divdh, 

-) yd evmn viduse va&drri dadds te gatds tridivdm divdh. 

drohams tridivdm divdh. 

udanvati dyaur avama pllmnatUi madhyamd | trtiyd hd pradyadr iti 
ydsydm pitdra dsate. 

aSvattho devasddanas trtiyasydm ito divi. 

mdhya^n namantdm pradUai cdtasro mdhyarri sad urvir ghrtdm 
vahantu. 
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Welthalften erzurnt mit dem Auge blickte, gegen dieseu erziirnten 
Gott ist die Siinde gerichtet^).“ 

AV. 8, 9, 16 sind aber die sechs Weiten neben, den secbs Himmeln 
und Erden genannt^), und in AV. 10, 7, 36 kann sich sdd urvth 
nur auf pradUah bezieben; „Skambha halt die beiden hier, Himmel 
und Erde, Skambha halt die sechs weiten Himmelsgegenden ; 
Skambha ist in diese ganze Welt eingegangen^).” Man wird daher 
auch in 13, 3, 1 nieht 'pradiiah und sdd iirvih, wie Bergaigne vor- 
geschlagen hat, voneinander trennen kbnnen, wenn damit auch 
dem sdd urvth eine andere Bedeutung zugewiesen wird als in V. 6 
desselben Liedes: ,,In dem die sechs weiten Himmelsgegenden 
ruhen, die der Vogel durchschaut*).” Auch AV. 12, 2, 48 ist der 
Ausdruck wohl von den Himmelsgegenden zu verstehen: ,,M0gen 
wir in den sechs Himmelsgegenden uber den Mangel hiniiber- 
kommen®)“; ebenso in dem ziemlich dunklen Verse 13, 1, 4«), in 
dem TB. 2, 5, 2, 1 verstandlicher mmrabdho und avindat Hast: ,jVon 
ihnen festgehalten, fand er die sechs Weiten auf ; einen Weg schauend 
hat er die Herrschaft hierher gebracht/" Ganz deutlich sind die 
Weiten die Himmelsgegenden in 13, 1, 46: ,,Die Weiten waren die 
Paridhis, die Erde wurde zur Vedi’).‘' VS. 22, 27 wird die Himmels- 
gegend ^irvl genannt^). 

Man hat den Ausdruck sdd urvth also spater ganz anders ver- 
standen als in rgvedischer Zeit, und zwar hangt der Bedeutungs- 
wandel offenbar mit der Vermehrung der Zahl der Himmels- 
gegenden zusammen. Man faBte sie zunachst nur in horizontaler 
Richtung auf. Im RV. werden sie daher gewdhnlich als vier, einmal, 
in dem jiingeren ersten Mandala (1, 35, 8), mit Einrechnung der 

1) ydsmint sdd urvth pdhca diio ddhi ^ritM cdtasra wpo yajndsya tdrdyo 
^ksdrdh | yd antara rodasl kruddhds cdksusaiksata | tdsya devdsya kruddhdsyai- 
tad dgah, — Whitney meint, die Streichung von. cdksusd wurde Sinn und 
Metrum verbessern. Ich bin liberzeugt, dafi vielmehr kruddhdh aus dem 
Folgenden eingedrungen ist; das eine Auge, die sichtbare Sonne, bildet 
den AbschluJS der Reilie. 

2) sdd dhuT dydvdprthivth sdd urvth, 

skanibhd dddhdra dyavdprthivt uhh6 iwri ska^nhho dddhdrorv dntdrihsani | 
skambho dddhdra 'pradiSah sdd urvth ska^nhhd iddui vl^vam hhuvanam d 
vivesa. 

ydsmin ksiydnti pradiiah sdd urvtr yah patarrigo dnu vicdkaitti, 
sadbhir urvtbhir dmatim tarema, 

tdbhih sdmrabdham dnv avindant sdd urvtr gatdm prapdiyann ihd 
rdsfrdm dhdh. 

") urvtr dsan paridhdyo vidir hhi^mir akalpata, 
uTvyai di4e svdhd. 
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Zwischengegenden als acht bezeichnet. In alter Zeit wurde auch nooh 
der Zenith hinzngenommerx^). Erst im AV. aber wird unter Ein- 
beziehung des Nadir von sechs Himmelsgegenden gesproclien, auf 
die nun der Ausdruck sad urvih iibertragen wurde. 

SchlieBlich hat man diesen Ausdruck auch in ganz willktiiiicher 
Weise ausgelegt. In der Forniel SBy. 1, 5, 1, 22 werden die sad 
urvth als Feuer, Erde, Wasser, Speise(? ), Tag und Nacht gedeutet^), 
1, 6, 4 als Himmel, Erde, Tag, Nacht, Wasser, Pfianzen^). 

Am Ausgang der vedischen Zeit ist die Vorstellung von der 
Dreiteilung der drei Weltgebiete nicht mehr lebendig; nur der 
Ausdruck tridiva halt sich noch langer, wie die Stellenangaben aus 
der epischen und klassischen Literatur im. PW. zeigen. Lexiko- 
graphen und Konimentare erklaren dieses Wort im allgemeinen 
einfach durch svarga, nur gelegentlich als den dritten HimmeP). 

3. „8ieben Gotterwelten^ und j^sieben Welten^^ in der 
spatvedischen Literatur 

An die Stelle der drei Himmel treten sieben Gotterwelten. sapta 
devalokdh werden in einer Aufzahlung von Siebenheiten AB. 2, 17, 12 ; 
SBr. 9, 5, 2, 8 erwahnt, aber ohne nahere Angaben. KB. 20, 1 
heifit es: ,,Nachdem sie dieses (Gotterrad) bestiegen, bewegen sich 
die GOtter um alle Welten herum: die Gotterwelt, die Vaterwelt, 
diese Welt der Lebenden, Apodaka, die Welt Agnis, Rtadhaiiian, 
die Welt Vayus, Aparajita, die Welt Indras, Adhidiv, die Welt 
Varunas, Pradiv, die Welt Mrtyus, Rocana, die Welt Brahmans, 
Naka, die siebente der Welten^). “ Mir scheint es unverkennbar, 
daB hier zwei verschiedene Listen zusammengeschoben sind. Die 
erste umfaBt die Gotterwelt, die Vaterwelt und diese Welt der 
Lebenden, die zweite sieben Gotterwelten. Ich halte daher auch 

2, 13, 10; 9, 8G, 29. 

san morvlr cDnhasas pdntv agnU' ca prthivi cdpa4 ca vdjaS cdlias ca 
rdtris ca, 

dyaui ca prthivi cdhas ca rdtrii cdpas causadhaya^ ca; die beiden letzten 
Glieder fehlen As. S, 1,2, 1. ApS. 6, 22, 1 setzt fur ahaS ca rdtrii ca: urh ca 
sunrtd ca ein. — Sayana erklart sad urvth in 6, 47, 3; 10, 128, 5 im AnschluB 
an SS., in 10, 14, io im AnschluB an Ap. 

So Sankara zu Prasnop. 2, 13: tridive trtlyasydm divi, Mallinatha zu 
Sis. 1, 36: trtlya dyaus tridivah svargah. 

tad devah samdruhya sarvdml lohdn a7iupariplavant6 dcvalokam pitrloloam 
jlvaloham imam apodakam (Lesart: upodakam) agnilokam rtadhdmdnarp 
vdyulokam apardjitam indralokam adhidivam varunalokam pradivam mrtyulo- 
kam rocauam hrahmano loham ridkam saptamam (Lesart: saUamaTp) lokdndm. 
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im Gegensatz zu Keith die Lesart saptmnam fiir die allein richtigei). 
Merkwiirdig ist nur, daB Naka gerade als die ietzte und, seheinbar 
wenigstenSj als die hochste genannt wird, walirend ndka iirspriinglich 
gerade deu untersten sichtbaren Teil des Himmels bezeichnet; in 
der Zeit dei^ Brahmanas war das allerdings, wie wir sp^er sehen 
werden, schon ganzlich vergessen. 

Die Namea der sieben Gotterwelten kniipfen zuiii Teil an altere 
Vorstellungen an. Pradiv als Namen der Welt des Mrtyn habeii 
wir schon als Namen der Vaterwelt in AV. 18, 2, 48 gefunden. 
Adhidiv ist ein passender Name fur die Welt Vaninas, der iiii 
hochsten Himmel weilt. Aparajita, der Unbesiegiiche, ist die 
Welt Indras, da er selbst dpardjita heiBt^). Roc ana, der Name der 
Brahmawelt, ist die alte Bezeichnung des Lichtraums des Himmels. 
Rtadhaman, die Statte des Rta, mag in Erinnerung an das 
Yajus: rtadhdmdsi svarjyotih (VS. 5, 32) gebildet sein. Apodaka, 
der Wasserlose, erklart sich oline weiteres als Name von Agnis Welt. 

GroBere Verbreitung hat eine spatere Liste von sieben Welten 
gefunden, die aber nicht nur die hiinmlischen Welten, sondern ancli 
Erde und Luftraum, umfaBt, also eigentiich eine Erweiterung des 
Triloka ist. Sie kntipft an die Vyahrtis bhur bhuvah svah an, die 
schon in den Brahmanas in verschiedener Weise mit Erde, Luft- 
raum und Himmel zusamnxengebracht werden^). Die Reihe wird 
dann zunachst um mahah vermehrt^) und schlieBlich auf sieben 
vervollstandigt, die zuerst TA. 10,27; 28 aufgezahlt werden: 
bhuh, bhuvah, suvah, ^Triahah, janah, tapah, satyam. Das sind, wie 
Sayana bemerkt, die lohapratipddihdh sapta vydhrtayah, Diese sieben 
Welten, bhurloka usw., spielen dann eine Rolle in den Spekulationen 
der jtingeren Upanisads^), wo auch sieben untere Welten mit 
Namen aufgezahlt werden. Diese sieben sind nach Sankaras offenbar 
richtiger Erklarung auch Mund.Up. 1, 2, 3 gemeint, wo gesagt wird, 
daB das unvollstandig oder falsch dargebrachte Opfer dem Opferer 
die Welten einschlie 13 lich der siebenten vernichtet ^). Insbesondere 

h Keiths Xibersetzuiig von sattama durch „tlie most real" lialte ich fiir 
ganzlich ansgeschlossen ; sattama konnte hochstens „die beste^' bedeuten. 
Das Wort ist natlirlich fiir saptama von einem Schreiber eingesetzt, der 
saptama mit der anscheinenden Zehnzahl der Welten nicht zu vereinigen 
wuBte. 

2) 1, 11, 2; AV. 8, 5, 22. 

3) AB. 5, 32; ^Br. 2, 1, 4, 11; 11, 1, 6, 3; TA. 10, 2-4. 
hTA. 7, 5, Iff. 

NMabindu-Up. 3. 4; Nrsimhapurvatap.Up. 5, C; Arnneya-Up. 1. 

®) Cisaptamams tasya lokdn hinasti, 
t3705 Liiders, Varuna I. 


5 
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hat sich Satyaloka als Name der hOchsten Welt auch in der mittel- 
alterlichen Literatnr erhalten. Anf den Grand, der ra dieser Be- 
nennung gefiihrt hat, werden wir spater zu sprechen kommen^). 

4. roccatd 

a) rocand ^nnsichtbarer Himmel, Lichtraum^' 

Fiir den unsichtbaren Teil des Himmeis hat die Sprache des 
Rgveda einen besonderen Ausdrack, namlich rocand ^Lichtraum"', 
meist mit dem Zusatz divdh, Dort sind die Getter, von dort werden 
sie gebeten zu kommen^). 9, 75, 2 wixd von Soma, 1, 155, 3, wie 
es scheint, von Visnu gesagt: ,,Er legt den dritten Namen in den 
Lichtraum des Himmeis Fiir divdh tritt ndkasya in der Be- 
deutung ,,Himmer' ein in 1, 19, 6: „Die im Lichtraum des Himmeis, 
im Himmel als G5tter wohnen^}."' Da die Sonne sich vor ihrem 
Aufgang in diesem Teil des Himmeis aufhalt, ist der Lichtraum 
meines Erachtens auch in 1, 14, 9 gemeint: „Moge der inspirierte 
Hotr alle friihwachen Getter aus dem Lichtraum der Sonne hierher 
fahren®)“; man vergleiche die oben Anm. 2 angefiihrten Stellen 
1, 49, 1 usw. Geldner faBt dklm suryasya rocaridl, als Zeitbestimmung : 
,,noch vor demLioht der Sonne'' ; aber rocand wird nirgends vom 
Aufleuchten gebraucht, und es ist mir sogar zweifelhaft, ob es im 
RV. iiberhaupt einfach ,,Licht, Glanz" bedeutet. Jedenfalls ist 
rocand ohne den Zusatz divdh der Lichtraum des Himmeis in 
3, 22, 3, wo von den Wassern im Lichtraum oberhalb und unterhalb 
der Sonne gesprochen wird'^); in 5, 69, 4, wo Mitra-Varuna genannt 
w'erden ,,die ihr, die himmlischen Adityas, die Erhaiter des Licht- 
reichraumes und des irdischen seid^)"; in 10, 46, 3, wo von Agni 
gesagt wird, dafi der in den Hausern Geborene die Nabe des Licht- 

1) [Vgl. oben S. 25.] 

8, 10, 1 ydd vddo rocane divdh; 8, 97, 5 ydd vdsi rocane divdh; 3, 6, 8 
diva vd ye rocane sdnti devdh; 8, 98, 3 = 10, 170, 4 dgaccho rocandm divdh; 
9, 86, 27 trtiye prsthe ddhi rocane divdh; 1, 49, 1 —5, 56, 1 = 8, 8, 7 divd^ cid 
roeandd ddhi; 1, 6, 9 divo vd rocanad ddhi; 8, 1, 18 ddha vd divo hrhato rocandd 
ddhi, — Wamm Geldner in 8, 97, 5; 8, 98, 3 = 10, 170, 4 rocand nicht wie 
sonst durch „Liclitratim“ oder „Lichtreieh“ ilbersetzt, sondern durch „Licht“ 
Oder ,,Himmelslicht'' , verstehe ich nicht. 

dddhdti . . , ndma trttyam ddhi rocane divdh. 

'0 yc 7idkasyddhi rocane divi devasa dsate. 

dMm S'^ryQ’Sya rocandd vUvdn devam usarbddhah | vi/pro hotehd vaksati, 
[In der 2. Auflage geandert: „Von der Lichtwelt der Sonne . . 

”) yd rocan4 pardstdt suryasya ydd cdvdstdd upatisihanta dpah. 
yd dhartdrd rdjaso rocandsyotddityd divyd pdrthivasya. 
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raiims wirdi). 3^ 2, 14 nennt der Bichter Agiii Vaisvaaara ,,das 
Banner des Himmels, den inx Lichtraum stehenden, friiliwaclien 
Agni, das unbestrittene Haupt des Himmels Dieselbe Bedeutung 
wird rocanasthd auch in 6,6,2 haben: „Bieser leuchtende, im 
Liditranm stehende Donnerer^)^^; der Dichter des Liedes sclieint 
insbesondere an das zundende Blitzfeuer zu denken. — Indra wird 
3,44,4 geriihmt: ,,Wenn der gelbe Stier geboren ist, erlenclitet 
er den ganzen Liclitraum^).‘‘ Dasselbe wird 1, 50, 4 von Sfirya 
gesagt^), 1, 49, 4 von der auflenchtenden Usas®). 

10, 88, 5 ydj jdtavedo hhuvanasya murdhdnn dtistho ague sahd 
rocanena xibersetzt Geldner: „Ba dii, Jatavedas, an die Spitze der 
Welt tratest, mit deinern Lichtglanz, o Agni‘‘'; aber sollte saM ro- 
canena nicht bedeuten „zusammen mit dem. Lichtraum des 
Himnxels’^)^, der ja auch auf dem Gipfel der Welt ist? 

Von Agni wird 3, 55, 9 gesagt: m veveti palito dntd dsv antdr 
mah&ms carati rocanena | vdpumsi bibhrad abM no vi caste. Da von 
einem rocand Agnis sonst im BV. nirgends die Rede ist, empfiehlt 
es sich, auch hier rocand, wie sehon Ludwig vorgesclilagen hat, als 
Instrumental der Erstreckung mit carati zu verbinden und zu liber- 
setzen: ,,Der weiBe Bote dringt in diese ein; vermittelnd wandelt 
der GroBe durch den Lichtraum ; prachtige Formen tragend schaut 
er auf uns.'' Ich mochte annehmen, daB dsu auf die himmlischen 
Wasser geht ; jedenfalls ist im zweiten und dritten Pada von Agni 
auf seinem Gang in die Himmelsweit in der Sonnenform die Rede. 
Das Gleiche wird in 10, 4, 2 gemeint sein: ,,Du bist der Bote der 
GOtter (und) der Sterblichen. Vermittelnd gehst du, der GroBe, 
durch den Lichtraum 

Es bleibt endlich noch 6, 1, 7, wo rocanena sogar mit divdh ver- 
bunden ist: tvdrn viso anayo dtdydno divo ague hrhatd rocanena, 
Auch hier lieBe sich rocanena als Instrumental des Weges mit 
anayah verbinden: ,,Du ftihrtest die Stamme leiichtend durch 

ndhhir y^vd hhavati rocandsya. 

h&tdm divo rocanastho/m usarhddham ] agnim ^nurdhdnam divo dprati- 
skutam. — Geldner Ubersetzt rocanasthdm durch „im Glanze weilenden‘‘. 
sd 4vitdnds tanyatiX rocanasthdh. 
jajndno hdrito vfsd viivam d hhdti rocandm. 
jyotishfd asi surya ( viivam a bhdsi rocandm, 
vyucchdntl hi raSmihhir vi4vam dbhasi rocandm. 

'^) Selbst Sayana versteht rocand hier nicht als Glanz, sondern als Sonne. 
duto devdnam asi mdrtyandm antdr mahdini carasi rocanena. — Hier 
erklart auch Sayana rocanena durch antariksena lokena, wahrend er in 
3, 55, 9 Tocanina als suryena saha faBt. 
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den groBen Liehtrauni des Himmels. Aller dings wtirde das vor- 
anssetzeix, daB die vUah des Himmels gemeiixt sind, denen Agni 
opfert (6, 16, 9), die vUah der Getter, die nach 8, 69, 3 in den drei 
Lichtraumen des Himmels sind. 

DaB es mekrere Lichtr^ine gibt, geht schon aus 8, 82, 4 hervor, 
wo von Indra im liochsten Lichtraum des Himmels^) gesprochen 
wild; wad so findet sick denn aucii haufig der Plural rocandni. 
tiber die Bedeutung von rocandni kann kein Zweifel besteken, 
wenn sie als drei bezeicknet werden. Dreifacli sind die hocksten, 
scliwer erreichbaren Licktraunie-). In den drei Licktraumen des 
Himmels sind die Gotter^). Von versckiedenen Gottern wird ge- 
sagt, daB sie die drei himmlisclien Liclitraume erhalten, so von 
den Adityas^), von Mitra-Varuna^), von den Maruts(?)^). Savitr 
geht zu den drei Licktrtomen'^); er umschlieBt sie®). Agni hat in 
den Himmel aufsteigend die drei Lichtraume betreten®). Soma 
leucktet gleichsam liber die drei Liehtr tome zum Himmel steigend^®). 
Indra wackst ixhev die drei Erden, tiber die drei Licktrtome hin- 
aus 

Man darf von vornkerein annehmen, daB auck an andern Stellen, 
wo von den rocand des Himmels, den himmliscken rocand oder 
den rocand schlecktkin die Rede ist, damit die unsicktbaren Licht- 
rtome des Himmels gemeint sind. Das niinmt auck Geldner fiir 
10, 65, 4 an, wo die rocand neben Svarnara, Luftrtomen, Himmel 
und Erde genannt ebenso flir 10, 32, 2, wo die rocand den 

irdiscken Rtomen gegenxibergestellt sind: ,,Du, Indra, gekst durck 
die himmliscken Licktrtome, durck die irdiscken (Rtome) in der 
Luft, du Vielgepriesener^^).'' Sonst aber gibt Geldner rocand durck 
,,Licktex‘', einmal (9, 85, 9) auck durck ,,Leuckten‘' wieder, wor- 
unter er die Gestirne zu versteken scheint^^). Aber genau so wie 

upame rocane dirdli. 3, 56, 8: trir nttmnd dundsd rocandni. 

1, 105, 5; 8, 09, 3: trisv d rocane divdh. 

2, 27, 9: tri rocand divyd. 

5, 09, 1: irt roca?id. 

5, 29, i; tri rocand divya. 

') 5, Si, 4: utd ydsi savitas trlni rocand. 

4, 53, 5: paribJhus trini rocand. 

1, 149, 4: ahlii dvijdnmd trt rocandni vidvd rdjumsi susncdno asthdt. 

9, 17, 5: dti tri soma rocand rohan nd hlirfijase divani. 

1, 102, 8: tisro bhumlr nrpate trtni rocand | dtiddrri vUvam hhuvanam 
vavaksitlia. 

^") svdrnaram antdriksdni rocand dydvdbliuml prthivtm skamblmr ojasd. 

vtndra ydsi divydni rocand vi paHhivdni rdjasd purus^uia. 

^‘9 Tn 1, 6, 1 werden die ,,Lichter des Hinimels“ als Sterne erkliirt. 



II. 4. rocana 


69 


in 10, 32, 2 siad doch die ii'dischen Rauuie uad die rocana des 
Hinamels in 8, 94, 9 einaader gegenubergestellt : „(Die Maruts), die 
alle irdischea (Raiime and) die Liclitramae des Hiinniels aas- 
gebreitet haben^)”; ahalicb 6, 7, 7 von Agni Vaisvanara: ,,Vais- 
vanara, der kluge Seber, der die Raume ausgemessen hat and die 
Lichtraume des Himmels, der sicli uni alle Welten ausgebreitet 
Iiat2)“; 1,81,5 von Indra: „Er hat den irdischen Rauni aus- 
gefiillt, die Lichtraume im Hiimnel beengt; . . . du bist iibcr alles 
hinausgewaclisen“).“ In ahnlicher Weise ivird Indras Ausdelmung 
in 10, 89, 1 beschrieben: ,, Indra, den mannlichsten, will ich preisen, 
der durcli seine GrOCe die Lichtraume auseinandergedrangt hat, 
auseinander die Enden der Erde*).“ 8, 14, 7 stehen sich Luftraum 
und Lichtraume gegeniiber: „Den Luftraum breitete Indra im 
Rausche des Soma aus, die Lichtraume, als er den Vala auf- 
sprengde®).” Wie Savitr 4, 53, 5 ,,die drei Lichtraume um- 
schliel3end«)“ genannt wird, so heiBt es 3, 12, 9 von Indra- Agni: 
,,Ihr umfaBt die Lichtraume des Himmels bei (euren) Gewinnen’).“ 
1, 146, 1 preist der Dichter den Agni, der alle Lichtraume des 
Himmels erfullt®). 8, 5, 8 wird von den Rossen der Asvins gesagt: 
,,Mit denen ihr die drei Eernen, alle Lichtraume des Himmels, die 
chei Nachtzeiten durchfliegt®).“ Es macht den Eindruck, als ob 
visvdni hier nur des Metrums wegen anstatt trtni gewahlt sei. 
6, 44, 23 wird Soma geriihmt, dah er das dreifache in (bei) den 
Tritas verborgene Amrta im Himmel in den Lichtraumen gefunden 
habe^®). Dreifach ist das Amrta natiirlich in den drei rocana ent- 
halten. Soma Pavamana durchfhegt die Lichtraume des Himmels ; 
als er den Himmel betreten hat, erleuchtet er sie^®); er bringt sie 
hervor^®). Agni und Soma haben die Lichtraume in den Himmel 

a ye visvd ‘pdrthivdni paprdtlian rocana divdh. 

2) vi yo rdjdynsy rnnhwlta sukrdtiir vaisp(2?zard vi divo rocaiid havih | pari 
yo vi^vd bhuvandni paprathe. 

3) d paprau pdrthivam rdjo hadbadlie rocana dim j . . . dti vUvatn vavahsitha* 
indram stavd nftamaTn ydsya mahnd vibabddhe rocana vi jmd dntdn. 
vy dntdrihsam atiran made somasya rocana j indro ydd dhhinad valdm. 
parihh'ds trini rocana. 

”) indrdgnl rocand divdh pari vajesu hhusatkah. 
visvd divo rocandpaprivamsam. 

yebhis tisrdh pardvdto divo vUvdni rocand | trimr aktun paridiyathak. 
aydm tridhatu divi rocanesu trite^ vindad amftam miguTham. 

“) 9, 37, 3: sd vdji rocand divdh pdvamdno vi dhdvati. 

^2) 9, 85, 9: ddhi dyam asthdd vrsobho vicaksano ^rurucad vi divo rocand 
havih. 

9, 42, 1: jandyan rocand divo jandyann apsu sdryam. 
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gesetzt^). Von Indra siiid die Lichtraunie des Himmels festgemaclit, 
so da6 sie nicht zu verriicken sind^). 

1, 6, 13) xibersetzt Geldner: ,,Sie schirren den rotlichen Falben (?) 
an, der um die Feststebenden wandelt. Es leuchten die Lichter am 
Himmel/' In deni letzten Satze soil die Morgendammerung an- 
gedeutet sein: ,,die Sterne scheinen noch/' Wenn aber in 1, 49, 4; 
1, 50, 4 von der auflenchtenden Morgenrote und der aufgehenden 
Sonne gesagt wird: visvam d bhasi (oder dbhdsi) rocandm, so iiieine 
icb, daB wir auch Mer iibersetzen miissen: ,,Es strahlen die Licht- 
ranme im Hinmiel/' Unverkennbar ist rocand Lichtraum naturlich 
in 8, 82, 4, wo von Indra upame rocane divdh, „im kochsten Licht- 
raum des Himmels^, gesprochen wird. 

Schwierig ist die Strophe 8, 93, 26: d te ddksam vi rocand dddhad 
rdtnd vi ddsuse | stotfbhya indram areata. Die Worte stotfbJiya indram 
sind dnrch den Refrain des Trca^) bedingt; dadurch wird die ab- 
gerissene Ausdrucksweise noch weiter beeintrachtigt. Vielleicht ist 
zu tibersetzen : ,,Herbei (wiinschen wir) deineTiichtigkeit. DieLicht- 
raume verteilend (ist sie), die Schatze verteilend fiir den Verehrer, 
fur die Lobstoger. Preist den Indra ^)'"; vgl. 8, 14, 9, wo von Indra 
gesagt ist, daB er die Lichtraume des Himmels festigte. 

Als Gestirne faBt Geldner rocand in 10,49,6: akarri sd yo ndvavd- 
stvam brhddratham sdm vrtreva ddsam vrtrahdrujam [ ydd vardhd- 
yantam prathdyantam dnusdg dure pare rdjaso rocandharam. Er 
xibersetzt: ,,Ich war es, der den Navavastva, den Brhadratha 
(schxitzend), den Dasa gleich deni Vrtra zerschinetterte, ich der 
Vrtratoter, (wie damals,) als ich den sich auswachsenden, gehOrig 
sich ausbreitenden (Vrtra) am fernen Ende des Raumes in Himmels- 
licliter verwandelte/' Die Ellipsen, die hier angenommen werden, 
scheinen niir iiber das Zulassige hiiiauszngehen. Nnr dnrch die Ein~ 
fiigung eiiies ,,wie damals“ und dnrch die Annahme, daB vrtreva 
fiir vrtrdm iva stehe, wird es iiberhaupt moglich, den Nebensatz 
aiif die Vrtrasage zu bezielien. Fiir vardlidyantam prathdyantam im 
Sinne des Mediums bildet der vereinzelte Gebraiich von darsayati 

1, 93, 5: yiwd'tn etufil divi rocanany agnis ca soma sdhratu adhattam. 

-) 8, 14, 9: indrena rocand divo drlhdni drmhitdni ca | sthirdni nd pardnude. 

'*) yuiijmiti bradhndm arusdm edrantom pari tasthUsah | rocante rocand dim. 

V. 25: stotfbhya hidram a vaha; V. 27: stotfbhya indra mrlaya. Man 
beaciite, daB auch in V. 27 in^dram steht, wenn auch das m dem folgenden 
Worte angehort. 

Ganz anders Geldner, der die Strophe Agni in den Mund legt: ,,Ich 
briiige dir Kraft, indem ich die Lichter, die Kleinode verteile fiir den Opfern- 
den, fiir die Sanger. Preiset den Indra !“ 
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in der Spraclie des Epos keine geniigende Parallele. DaB Indra die 
eine Halfte des getoteten Vrtra als Mond an den Himmel versetzte, 
wird SBr. 1, 6, 3, 17 erzahlt, nnd es ist moglicli, da6 Geldner recht 
hat, wenn er einen Hinweis auf die Sage in 10, 138, 6 findet^). 
Nach der MS. 4, 4, 7 uberlieferten Legende gingen die Parben des 
Vrtra teils in die Erde, teils als Sterne in den Himmel iiber-). Fiir 
die rgvedische Zeit laBt sich diese Legende von der Venvandlnng 
in Sterne jedenfalls nicht feststellen. Dazu koinmt, daB sich rocand 
anch in der spateren Sprache nirgends eimvandfrei in der Be- 
deutung „Gestirne'' nachweisen laBt. Anch AV. 19, 7, 1, wo die 
Naksatras citrdni sdkdm divi rocandni genannt werden, ist rocandni 
offenbar Adjektiv: ,,die Schimmernden, znsammen am Himmel 
Leuchtenden.'' Da nun in 8, 94, 9 unzw^eifelhaft von dem Aus- 
breiten der Lichtraume gesprochen wird, so m5chte ich trotz aller 
Schwierigkeiten, die ich nicht verkenne, die Strophe vorlaufig 
doch lieber iibersetzen: ,, Ich war es, der den Nava vastva Brhad- 
ratha, den Dasa niederschmetterte wie als Vrtratoter die Vrtra, 
als ich den die Lichtraume wachsen Machenden, Ausbreitenden in 
die Feme, an die andere Seite des Baumes versetzte.'^ 

In der Mantraliteratur auBerhalb des Rgveda kommt rocand als 
Bezeichnung der himmlischen Lichtraume nur noch vereinzelt in 
altererbten Verbindungen vor; so AV. 7, 73, 4: ,, Trinket (, ihr 
Asvins,) den heiBen Gharmatrank im Lichtraum des Himmeis^)'^; 
VS. 13, 8: ,,Oder welche dort iin Lichtraum des Himmels sind, 
diesen Schlangen Verehrung^) ; VS. 15, 50; MS. 1, 4, 3 : ,,Den 
Himmel ergreifend in der Welt der Guttat, auf dem dritten Biicken 
im Lichtraum des Himmels 

h) rocand Adj. ,,glanzend, leuchtend'' 

Als Bezeichnung der himmlischen Lichtraume scheint roca^id 
gegen das Ende der vedischen Zeit auBer Mode zu kommen; das 
Wort wird jetzt als „glanzend'' verstanden. 

Wenn es §Br. 1, 6, 4, 18 hoiBt, daB die Sonne Indra, der Mond Vrtra 
sei, so ist das nur ©ine der in denBrahmanas iiblichen Identifizierungen, die 
fur den Augenblick gemacht sind. 

indro vai vrtram aharris tasyeme rupany upaitani citrdnlyain 7iahsa~ 
trdny asau; ahnlich TaB.18, 9, 6. 

taptdm gjiarmdm pibatam rocane divdh. 

ye vdml rocane divah . . . tebhyah sarpehhyo namak. Vielfach auch in 
anderen Yajustexten mit Varianten; s. Bloomfield, Cone, unter ye vddo^ ye 
""do, ye aml^ ye edrm. 

ndkam grbhndndh suhrtasya lake trViye prs^he adhi rocane divah > 
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Von eiuer Handvoll Wasser Avird AV. 14, 1,38 gesagt: ,,Die 
segensreicli, glanzend ist, die schopfe Die Perle am Kocher 

ist foccmd AV. 4, 10, 6 2), und wenn es in demselben Liede V. 2 
von ihr heiBt yo agmto rocandndm sarmbdrdd ddhi jajmse, so ist 
wohl genieint, daB sie „als erste der Glanzenden'' aus dem Meer 
entstanden ist, nicht ,,atis der Spitze der Lichtraume'', wie Wliitaiey 
libersetzt; nach V. 6 ist sie ,,eines der Golde^)‘'. Wie in der obeji 
angeftihrten Strophe AV. 19, 7, 1 ist rocand wohl anch AV. 13, 1, 39 
nnr Adjektiv: ,,Von hier aus sehen sie die glanzonde inspirierte (?) 
Sonne am HimmeD).'^ So wird denn anch das rocandm von 1, 50, 4 
visvam d hhdsi rocanam in AV. 13, 2, 19 durch den Vokativ rocana 
ersetzt: ,,Das All beschtitzest dn (Surya), du Glanzender.'^ Audi in 
AV. 2,6,1 geht rocand wohl auf Surya : ,,Strahle zusammen init dem 
himmlischen Glanzenden; erleuchte alle vier Himmelsgegenden^)''; 
jedenfalls wird SBr. 6, 2, 1, 26 dazu bemerkt: ,,Diese Sonne ist 
das himmlische Glanzende; mit ihr zusammen strahle®).^^ Ebenso 
Avird Sayana recht liaben, AA^enn er rocane durch prakdiamdne 
erklart in TB. 3, 12, 8, 1: ,,Soviel Sterne am glMzenden Himmel 
ausgebreitet sind'^)''; die Sterne stehen am Eirnianient, nicht in 
dem unsichtbaren Lichtraum des Himmels. Mantrap. 2, 21, 6 ist 
rocand Beiwort Agnis®). So erklart es sicli auch, daB in dem gegen 
den Nebenbuliler gericliteten Eluchliede AV. 6, 75, 3 von tisro 
rocandh ges^irochen AAnrd^). Hier ist rocandh offenbar iin Sinne von 
,,glanzend"‘ als Beiwort von pardvdtah gedaclit: ,,Er soil fiber die 
drei Fernen, fiber die fiinf VoU^er hinausgehen, fiber die drei 
glanzenden liinaus, von denen er nicht Aviederkehrt.'' 

Nur so wird es doch auch verstandlich, wie die in 8, 69, 3 ge- 
nannten drei rocand MS. 3, 2, 8 als die drei Pressungen erklarfc 
warden konnen^**). KS. 34, ISAvird angegeben, dafi drei glanzende 

y 6 bhadro rocands tdni ud acdmi. 

2) isudhad rocands tvdm, Idranydndm cko ^si, 

itdh pasyanti rocanam divi suryam vipasciiam, 
sajfn divyena dtdihi rocancna vidvd d hhcihi pradlsas cdtasrah. 
asau vd ddityo divyam rocanam tena sam dldihUy e(at. 
yuvaVis tdrahdh sarvd vitatu rocanc divi. 
rocandydjirdyagndye devdjdtave svaJid. 

’9 etu tisrdh pourdvdta ciu pdnca jd-ndm dti | eiu tisro "to rocand. ydto nd 
pihiar dyati. — TB. 3, 3, 11, 3: Hit tisro "ti roca}id yCivat suryo asad divi. Dio 
erst© Halbstrophe ist ISTaclibildung von RV. 8, 32, 22. 

savayidni vai irlni 7'0cana7ii; ebenso KS. 21, 3; SBr. 8, 7, 3, 21. Ais 
Adjektiv geffiliit wird rocana auch in den im fibrigen richtigen Erklarungen 
SBr. 7, 1, 1, 24 (zu VS. 12, 49) rocano lia ndmaisa loko yafraisa etat tapati; 
SBr. 8, 6, 3, 19 (zu VS. 15, 50) ctad dha trtlyam prsfham rocanam dlvo yatraisa 
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Gottlieiten {tisro dcvatd rocandh) den Dvadasalia darbracliteu ; sie 
werden im folgenden als ,,di6so Welten.'' {ima eva lokah) bezeicliuet. 

An drei Stellen scheint rocand atich schon im RV. im Sinne von 
,,glanzend, leuchtend^ gebraucht zu sein. 3, 5, 10 ist rocand offenbar 
Maskiilinum : ,,Agni, durch das Breimliolz Ixocli, Iiat, zu dem 
liochsten der Leuchtenden werdend, das Firmament gestiitztG''; 
der uttarm rocandnmn, der ,,Iiocliste der Leuchtenden'', ist die 
Sonne. 3, 61, 5 heiBt es in einer Schilderung der aufleuclitcnden 
Usas: prd rocand rxirucc ranvdsamdrk. Da 1,49, 4 von der Usas 
gesagt wild: ,,Aufleuchtend erleuchtest du mit deinen Strahlen den 
ganzen Lichtraum^)'', so konnte man daran denken, auch hier zu 
iibersetzen: ,,Sie hat die Liehtraume erleuchtet, erfreulichen An- 
blicks." Allein Geldiier weist mit Reclit darauf iiin, daB das Medium 
den intransitiven Sinn von prd ruritce nahelegt, rocand also Nom. 
Sg. fern, und Beiwort der Usas ist: „die Leuchtende ist aufge- 
leuchtet/' Zur Bezeichnung der Usas dient rocand, wie zuenst wohl 
Ludwig ausgesprochen hat, vielleicht auch in der dunklen Strophe 
10, 189, 2: ,,Die Leuchtende wandelt dazwischen, vor seinein (des 
Agni Oder des Surya) Hauch verhauchend^)'', wo man das antds 
carati von dem Wandeln zwischen den beideii Welten verstehen 
kann. 


5. naka 

a) ndka ,,sichtbarer Himmel, FirmameiiU' 

Wie rocand, so bezeichnet auch ndka zunachst eineii Toil des 
Himmels, wie besonders deiitlich aus dem Ausdruck divo ndkali 
hervorgelit, der in den sehwierigen Strophen 9, 85, 10^) und 9, 
73, 4^) erscheint und wohl auch in 1, 34, 8 vorliegt®): ,,Uber den 
drei Erden schwebend schiitzt ihr (Asvins) Tag und Nacht den 
errichteten Naka des Himmels (oder: den mit Tagen und Naehten 
\^ersehenen Himmel ? ) . “ 

ndka ist im RV. gewohnlich der sichtbare untere Teil des Hini- 
mels, das Himmelsgewolbe, das Firmament, das sich iiber dem 

eiat tapati, Als Name bestimmter Tagc und Zeitabschnitte erscheint rocandh 
neben rocamanah in TB. 3, 10, 1.2. 

ud astambhlt samidhd ndka'in r^b ''gnir blhdva^in uttanio rocandnam* 
vyucchdntl hi raimihhir visvam abhdsi rocandm; s- oben S. 67 Anm. 6. 
antds carati rocandsya prandd apdnati. 

divd ndke onddJiuji7ivd asoAcdto vend duhanty uksdnani giristhdni. 

®) sdhdsradhare ^va te sdm asvaran divo ndke mddhujihvd asasedtah, 
tisrdh prthivir updri pravd d^'vo ndkam raksethe dydhhir aktubhir hiidm. 
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Luftraum erhebt. Daber wird 6, 8, 2 von Vaisvanara gesagt: 

Kluge maB den Luftraum aus; Vaisvanara boriihrte niit seiner 
GrdBe das Firmament 1, 139, 4 werden die Asvins gerxihint: 
„Er ist sichtbar geworden, ihr Wundertater; ihr deckt das Fir- 
mament auf^)/‘ 

Beutlich tritt diese Grundbedeutung von ndka auch hervor, 
wenn es bald von diesem, bald von jenein Gotte heiBt, er habe 
den ndha nacli oben gestemmt oder gestiitzt; so 

von Visnu: ,,Du hast das ragende groBe Firmament empor- 
gestemmt®)'"; 

von Agni: ,,Durch das Brennholz lioch, hat Agni, zu deni 
hdchsten der Leuchtenden werdend, das Firmament ge- 
stiitzt ; 

von Varuna: ,,Er hat das ragende groBe Firmament vor- 
wartsgetrieben^)^^ ; 

von Indra: ,,Er stiitzte mit Geschicklichkeit das breite 
Firmament ; 

von Prajapati: ,,Von dem das Lichtreich, von dem das 
Firmament gestiitzt ist'^)."‘ 

In 4, 13, 5 wird auf das Wunder liingewiesen, daB Suiya nicht vom 
Himmel fallt, sondern umgekehrt als Stlitze des Himmels das Fir- 
mament schlitz t ® ) . 

ndha ist das Firmament, an dem die Sterne stralilen : 1 , 68, 10 ; ,, Der 
haiisliche (Agni) hat das Firmament mit Sternen geschmlickt^)'®; 
6, 49, 12: ,,Er mOge die Lieder des Redenden mit seinem, des Be- 
riihmten, Leibe zusammenkommen lassen wie den Himmel mit 
Sternen^®)/" Am ndlca bewegt sich auch die Sonne, soweit sie auf 
Erden sichtbar ist. Von dem der Sonne gleichgesetzten Varuna 
heiBt es 8, 41, 8, daB er mit dem StrahlenfuB die Zaubereien zer- 
streute, als er das Firmament bestieg {ndkam druhat ) ; Soma in 
seiner Sonnenforin ist der zum Firmament geflogene oder fliegende 

vy dntdriksam amimlta suhrdtur vaisvanara mahirid nakam asprSat, 

-) dceii daard vy d ndkam rnvathah. 

7, 99, 2: ud asfabhnd ndkam rsvdm hrhdntam. 

3, 5, 10. S. oben S. 73. 

7, 86, 1 : prd ndkam rsvarn nunude hrhdntam. 

10, 113, 4: dstahh?idn ndkani svapasydyd prthum. 

10, 121, 5: yena svd stahhitdni yena nakah. 

diva shamhhdh sdmrtah pdti ndkam, 

®) pipeia ndkarn stfhhir ddmUndh. 

sd pispriati tanvl iriitdsya stfhJiir nd ndkarn vacandsya vipah. 
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Adler der Gaiidharva, der sich aufrecht anf das Firmament ge- 
stellt hat 2). Ausgangspunkt des Blitzes ist der ndka in 5, 54, 12: 
,,Von jenem Firmament, das fiir den Fremden unentnehmhare 
Glut hat, schiittelt ihr, Maruts, die glanzende Pippalbeere®)."' 

Folgerichtig wird die liher dem Firmament liegende unsichtbare 
Himmelswelt bisweilen als der Riicken des ndka bezeichnet. Von 
Agni, der als Bote zu den Gotterii gegangen ist, heiBt es S, 103, 2: 
,,Er ist auf den Riicken des Firmaments getreten'^)“ ; von dem 
Freigebigen 1, 125, 5: ,,Auf den Riicken des Firmaments gelangt 
bleibt er da; wer spendet, gelit zu den Gottern®)/' Ich iibergehe 
eine Reihe von Stellen, in denen sich ndka ohne Schwierigkeit als 
Firmament verstehen laJBt®). In 3,2, 12 hat der Dichter ndham 
und divas prsthdm offenbar als zwei Stationen des Aufstiegs ver- 
standen: ,,Vaisvanara ist in alter Weise zum Firmament auf- 
gestiegen, (und dann) zum Riicken des Himmels, von den Gut- 
denkenden gepriesen 

Wie schon oben S. 61 bemerkt, ist 9, 113, 9 trindke dem tridive 
divdh hinzugefiigt. trindkd konnte als Beiwort des dreigeteilten 
Himmels im Sinne von ,,mit drei Firmamenten versehen'* gebildet 
sein; ich mOchte aber glauben, daB es hier einfach als Synonym 
von tridivd gebraucht und diesein zur Verstarkung des Ausdrucks 
hinzugefiigt ist^). 


h) ndka spater veralJgemeinert : ,,Him.mer^ 

An zwei andern Stellen des RV. hat ndka deutlich die allgemeine 
Bedeiitung ,,Himmer". 1, 164, 50 ™ 10, 90, 16 heiBt es: ,,Diese 
Machte folgten in den Himmel nach, wo die friiheren Gotter, die 

9, 85, 11: ndke suparridm upapaptivaTusam; 10, 123, 6: ndke suparrmm 
upa . . . pdtantam. 

2) 9, 85, 12 = 10, 123, 7: urdlwo gandliarvo ddhi ndke asthat, 

3) tdm ndkam ary 6 agThhltaiocisani ruiat pippalam maruto vi dhimutlia- 

tasthad nakasya sdnavi. 

nakasya prsfhe ddhi tisthati irito yah prndti sd ha devesu gacchati. 

1, 85, 7; 5 V 1 , 1; 5, 17*2; 5, 81, 2; 7, 58,’ 1; 7, 99, 2; 10, 130, 2. 

’^) vaiSvdnardh p'tatndthd ndkam druhad divas prsthdm hhdndamdnah 
sumdnmahhih . 

®) Ebenso in AV. 9, 5, 10: ajds trindke tridive triprsfhe nakasya prsthe 
dadivdmsam dadhati, Es isD gewiB vom grammatisclien Standpunkt nichts 
dagegen einzuwenden, wenn Wliitney tridive hier anders als sonst als Hahu- 
vrihi faBt und libersetzt: ^‘The goat sets him that has given it on the three- 
firmamented, three-heavened, three-baeked back of the firmament” ; soil ten 
nicht aber trindkd und ebenso triprsthd, nach dem Muster von tridivd ge- 
bildet, einfach wie jenes Ausdriicke fur den hochsten dritten Himmel sein? 
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SMhyas, In 3, 19, 6 wird, wie wir oben S. 66 salxen, von 

dem Liclitrauni des ndha gesprochen wie sonst von dem Licht- 
raum des div : ye ndkasyddhi rocane dm devdsa dsate ; hier ist ndkasya 
offenbar wegen des folgenden divi anstatt divdh gewahlt, um mit 
dem Ansdruck zix wechselri. 

Es kami kein Znfall sein, daU ndka in der weiteren Bedeutung 
gerade in Liedern des ersten nnd des letzten Mandala und vermnt- 
licli in dem Liede 9, 113 vorkonimt, das, wie schon bemerkt, ein 
spateres Anlitogsel an die alten Sonialieder ist. ndha miiB am 
Ende der rgvedischen Periode eiiie Verallgemeiixerung des Sinnes 
erfahren haben; und das wird durcb den Gebrauch des Wortes in 
der folgenden Zeit bestatigt. 

Nicbt niir in den Strophen AV. 13, 1, 7. 11, die Umbildungen von 
RV. 10, 121, 5; 123, 7 sind^), sondern auoli sonst ist ndka iin AV. 
bisweilen noch. der untere sichtbare Hinimel. AV. 4, 14, 3 wird der 
Aufstieg von der Erde zur Sonnenw^elt mit seinen verschiedcnen 
Stationen geschildert: ,,Von dem Rxicken der Erde bin icli zum 
Luftrauni aufgestiegen ; vom Luftraum bin icli zum Himmel auf- 
gestiegen; vom Himmel, vom Riicken des Firmaments bin ich zur 
Sonne, zuni Licht gegangen^).'' Ebenso in AV. 4, 14, 2: ,,Schreitet 
mit Agni znm Firmament, (Feuer in den) Schiisseln in den Handen 
tragend; xvenn ilir zum Riicken des Himmels, zur Sonne gegangen 
seid, sitzet vereinigt mit denGottern^).'" Von dem auf den Selieiter- 
liaufeii gelegten Toten heiJBt es AV. 18, 4, 14: ,,Er, der geopfert 
hat, hat das geschichtete Feuer bestiegen, mit der Absicht, von 
dem Riicken des Firmaments zum Himmel aufzufliegen®).‘‘ In 
AV. 19, 7, 1®) bezieht sich ndka auf das Firmament, an dem die 
Sterne wandeln, und in AV. 10, 8, 12 te ndkapdlas carati vicinvdn 
mag der Schiitzer des ndha die Sonne sein, die Endloses und End- 
liches scheidend dahingeht. 

Auch der Ausdruck ndkasya 'pn'^thd ,,auf dem P.iicken des FirmPv- 
ments'^ wird noch ein paar Mai gebraucht, um die Statte im xin- 
sichtbaren Himmel zu bezeichiien: 

ti ha ndkam niahimdnah sacania ydtf'a pfirve sddhyah sdnti devdh. 

-) Naturlicli auch in Strophen, die mit Strophen des RV. identisch sind 
(AV.IO, 7, 43; 13,1,7). 

'0 prsthdt prthivyd alidm antdriksani druham antdriksad divam driiham | 
cUvd fidkasya prsthdt svdr jydtir agdm ahdm. 

*) krd'tnadhvam agnind ndkam ukhymi lidsiesu bibkraiah | divas prsthdm 
svdr gatvd miird devebhir addhvam. 

"*) tjdndS citdm druksad agnim ndkasya prsfhdd divam utpaiisydn. 

®) ahani glrhliik saparydmi ndkam. 
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AV. 7, 80, 1: ,,Iii ihr (der Vollmondsnaclit) niochten wir 
nns, iixit den Gottern in Herriichkeit znsam.menwolinend, 
auf dem Riicken des Firmaments am Labetrunk erfreuen^)'' ; 

AV. 18, 2, 47 : ,,Diese, znm Himmel liinaufgeliend, haben 
eine Welt gefunden, auf dem Riicken des Firmaments 
stralilend^)‘"; 

AV. 9, 5, 10: ,,Der Ziegenbock versetzt den, der ilin ge- 
geben hat, auf den Riicken des Firmaments 3) “ ; 

AV. 9, 5, 15: ,,Stiitze (du Ziegenbock) Himmel und Erde 
auf dem siebenzughgen Riicken des Firmaments 
AV. 18, 4, 4 ist dem ndkasya prsthe noch vistdjn hinzugefiigt : 
,.Drei Adler . . . sind auf den Riicken des Firmaments, auf die Hohe 
gesetzt^).'' In AV. 11, 1,7 ist vistdp fur prstlid eingetreten: „Nach 
oben steige auf die Hohe des Firmaments, die sie die liimmlische 
Welt nennen®).‘‘ 

Viel ofter bezeichnet ndka im AV. aber den unsichtbaren Toil 
des Himmels, und es ist eine rein mechanische Ubersetzung, wenn 
Whitney das Wort iiberall durch ,,firmament'‘ wiedergibt. 

AV. 11, 1, 36 erhalt ndka dasselbe Beiwort ,,siebenzugiig'' wie in 
AV. 9, 5, 15 ndkasya prsthe: ,,M5gen wir auf diesen wohlbereiteten 
(Pfaden) dem Opfer folgen, das sieh in dem siebeiiziigligen Himmel 
aufhalt'^).^' Den unsichtbaren Himmel bezeichnet ndka ferner 

AV. 3, 29, 3 : ,,Er steigt zum Himmel auf, wo keine Steuer 
von dem Schwachen dem Starkeren entrichtet wird®)"^; 

AV.6, 123, 5: „Fasse festen FuB im Himmel, o Konig®)''; 

AV. 7, 80, 4: ,,Die Wohltater, welche dich (Vollmonds- 
nacht), du opferwiirdige, mit Opfern befriedigen, die sind 
in den Himmel eingegangen^^^)""; 

tdsydm devaih samvdsanto maJdtvd ndkasya prsthe sdm isd madcma. 
te dydni uditydvidanta lolcdm ndkasya prsfhe ndhi dtdhycmah (lies didyu 
ndh ?). 

ajdh . . . ndkasya prsfli^ dadivamsam dadhdtl. 
stabhdnd prthivim utd dydm ndkasya prsthe ddhl saptdrahnaii . 
trdyah s%ipaTnd dparasya nidy'd ndkasya prsthe ddhi vis^dpi ^^itdli. 
urdhvo ndkasyddh'’’ rolia vistdpam svargo lokd iti yam vddanti. 

'^) etaih sukrtair dnu gacchetna yajndm ndke tispiantam ddhi saptdrah)iau. 
®) sd ndka^n ahhydrohati ydtra i’ulko 'rid kriydie abalena hdllyase, 
ndke rdjan prdti tistha. 

ye tvdm yajnair yajniye ardlidyaniy amt te ndke sukftah prdvistdh^ — 
amt ti liest die Ausgabe von SPP. ; Roth- Whitney : te^ aber von einem 
Himmel der Vollmondsnaclit kann kaiim gosproclien werden. Allerdings ist 
auch ami ti schwierig. 
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AV. 10, 10, 11: „Diese (Milch) hiitet jetzl der Himmel in 
drei Gefa6eii^)“, wo der Hinweis auf die drei GefaBe die 
Beziehung auf den dreigeteilten unsichtbareii Himmel sicher- 
stellt. 

Die gleiehe Bedeutung hat ndka naturlich uberall, wo von deni 
hbchsten {uUamd) ndka die Rede ist^) oder von dem dritten {tr- 
ttyaY) Oder von drei ndka^). 

Auch in den Mantras und Formeln der Yajustexte findet sich 
gelegentlich noch ein ndkasya prsthd, das man in dem alten Sinne 
auffassen kann; so VS. 15, 10—14: ,,Die alle soUen dich und den 
Opferherrn einmiitig auf des Himmels Rucken in die Himmelswelt 
versetzen®).“ Charakteristiseh ist aber, daO in TS. 3, 5, 1, 1; TB. 
3,1,1,12 das ndkasya ;pfs^MvonAV. 7, 80,1 dutch wttame ndke ersetzt 
ist. Von dem uttama ndka Indras und Brhaspatis wird VS. 9, 10 
gesprochen; MS. 1, 11, 1 ; KS. 1,11 erhalt ndka das Beiwort varsistha. 
vbdka ist eben spater nichts weiter als „Himmer‘; so in der oft an- 
gefuhrten Halbstrophe : ,, Den Himmel erfassend in der Welt der 
Guttat, auf dem dritten Riicken im Lichtraum des Himmels®).” 
In den Brahmana-Erklarungen wird dann ndkah auch immer ein- 
fach dutch svargo lokah wiedergegeben’). 

Einfach der unsichtbare Himmel ist ndka auch in Chand. Up. 

1, 10, 5: „Mit einundzwanzig (Silben) erlangt man die Sonne; 

die Sonne ist die einundzwanzigste von hier. Mit der zweiund- 
zwanzigsten gewinnt man das, was jenseits der Sonne ist. Das ist 
der Himmel, der ist frei von Kummer®).” 

iddm, tad adyd ndkas trifu, pdtresu mksati. 

2) AV.' 1, 9, 2; 4; 4, 14, 6; '6, 63, 3;' 7, 53, 7; 11, 1, 4 ; 30; 37. 

3) AV. 6, 122, 4; 9, 5, 1; 3: 6; 8; 18, 4, 3. 

b AV.19, 27, 4. 

®) te tm sarve sammduna nakasya prsthe svarge loke yajamanam ea soda- 
yantu. nakaprstha wird im Sinne von ,, Himmel" auch noch im Epos ge- 
braucht. 

®) VS. 15, 60; MS. 1, 4, 3 (vgl. oben S. 71) ndkam grbhndnah sukrtasya 
loke trt'iye prsthe adhi, rocane divah. 

') 'Siehe TS. 6, 3, 3, 5; 5, 3, 7, 1; TaB. 18, 7, 10; SBr. 8, 5, 3, 4; 8, 6, 1, 1; 
S, 6, 3, 19. 

ekavi'iniaty&dityam dpnoti | ckaviniio va ito ^sdv adityah \ dvdvimiena 
param uditydj jayati | Imi ndkam | tad viSokam. 
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DAS MEER 

1. Die Gestalt der Erde im Veda 

In nachvediselier Zeit denkt man sich die Erde als eine kreis- 
runde Scheibe. Diese Vorstellung laBt sich bis in das ^atapatha- 
brahmana und die Texte des Pali-Kanons zuriickverfolgen. ,,Kreis- 
rund fiirwahr ist diese Welt“, heifit es ^Br. 7, 1, 1, 37^). Von 
Konigen, die das 'pathaviman^h, den Erdkreis, erobern oder be- 
herrschen, ist Digh. N. I 134; Sarny. N. I 101; Ang. N. IV 90 
die Rede. 

In alterer Zeit aber liat man sich die Erde offenbar als viereckig 
yorgesteUt. Eine Erinnerung daran liegt noeh in caturanta „vier- 
endig“ vor, dem Beiwort der Erde im Epos. Mbb.l,6S, 3 wird 
Dusyanta ,,der Schiitzer der vierendigen Erde^)“ genannt. Mbh. 
1,74, 108 prophezeit die ^akuntala: „Diese vierendige Erde wird 
mein Sohn beherrschen®).“ Ram.5, 31, 4 Avird Dasaratha „be- 
riihmt aiif der vierendigen Erde^)“ genannt, und Ram. 2, 104, 12 
wird von ihm gesagt; ,,Nachdem er die vierendige Erde beherrscht 
hatte®).“ Kalidasa hat das Beiwort aus dem Epos ubernommen; 
er nennt ^ak. 89 (Cappeller) die ^akuntala „die Mitgemahlin der 
vierendigen Erde®)“ und Raghuv. 10, 85 den Dasaratha den 
„Herrn der vierendigen (Erde)’)“. 

In der Gathadichtung der Jatakas erscheint cdturanid als Bei- 
wort der Erde. ,,Auf der vierendigen Erde bist du mir der Liebste", 

parimandakt. u vd ayam lohah. — ^Br. 6, 7, 1, 26: parimar^alau htmau 
lokau. 

“) prtliivydi catumntdyd goptd. 

caturantdm imam urvlm putro nw pdlayiayati. 

*) prthivydm caiurantdydm vUrutah. caiurantam maJmn bhuktvd. 

®) caturantamaMsapatm-, in der Bengali-Rezension (115) ersetzt durch 
sadigantamahlsapatm, das, wie mir scheint, den Stempel der Unurspriing- 
lichkeit tragt. 

’) caturanieSam, von Mallinatlia unrichtig durch catury,dm anianatn, di- 
gantdnam Uam erklart. 
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versicliert das Elefantenweibchen dem Gatten Jat.267, 2^), und 
Jat.488,4 wird dem Lotusdieb gewiinscht: soil die vierendige 

Erde beberrscben-).^^ An beiden Stellen haben die Schreiber cdtu- 
rantd offenbar falschlich ftir catiirantd eingesetzt, da ihnen cdtu- 
ranta gelaufiger war. cdturanio, ,,der Beherrscher der vierendigen 
(Erde)'^ ist in den kanonischen Texten eine gewOhnliche Bezeich- 
nung des Allherrschers, des Kaisers^). In der Hathignmpha-In- 
schrift (Z. 1) wird anstatt dessen die mit dem im Prakrit haiifigen 
to-Siiff ix gebildete Form verwendet ; Kharavela ist caUcrantalathdna- 
gunopagata, „versehen mit der Stellnng und den Vorzugen eines 
die Tierendige (Erde belierrschenden) Kaisers'". 

Da6 die Anschauiing von der quadratischen Form der Erde in 
der Zeit der alten Gathadicbtung nocb lebendig war, geht mit 
voller Deutlichkeit aus G. 2 des Migalopajataka (381) hervor. Hier 
ermalint der alte Geier Aparanna seinen Solin, nicht allzu hohe 
Fliige zu wagen: ,,Wenn dir die Erde wie ein viereckiges Reisfeld 
erseheint, dann kehre um, mein Lieber ; geh nicht dariiber hinaus^)/' 
DaB die liier zutage tretende Anschauung alter ist als die Vor- 
stellung von der Kreisformigkeit der Erde, zeigt die Behandlung, 
die die Strophe ini Gijjhajataka (427) erfahren hat. Das Gijjha- 
jataka ist eine spatere Bearbeitung des Migalopaj.; wahrend das 
letztere noch die Form des alten Akhyana zeigt, ist das GijjhaJ. 
ein Gedicht in der Art der spateren Epik, tibrigens in jammeiiicher 
Sprache. Hier sagt nun der alte Geier zu seinem Sohn: ,,Wenn du, 
mein Lieber, die Erde vom Ozean umgeben rund wie ein Rad 
schwiinmen siehst, dann, mein Lieber, kehre um ; geli nicht dariiber 
hinaus^)," 

AuBerungen iiber die Viereekigkeit der Erde entlialten noch die 
alteren Upanisads und das Satapathabraliniana, wenngieich in 
dein letzteren, wie wir sahen, auch schon die Kreisformigkeit be- 
zeugt ist. In einem Verse, Chand. Up.3, 15, 1, wird die Vi^elt als 

pathavyd cdurantdya suppiyo liosi me tuvam. 

“) sa cdturantani maliim twasatu. 

So Bigh. N.'l 88; il 16; 169; Aiig, N. IV 89; Sn. 552. — Auch 
Avadanas. II 111, 10 ist das catum ngamjetd, caturanho vijetd der Hand- 
schriften nicht, wie Speyer vorschlagt, zu caturantavijetd, sondern, dem 
cdturanto vijitdv% der Pali-Texfce entsprecheiid, zu cdturanto vijetd zu ver- 
l)(^ssern. Auch Kautalya sprielit 1, 6 noch von dem cdturanta rdjan. 

*’) catulchannam va keddram yadCi te pathavl siyd | tato tdta nivattassu 
mdssu etto par am garni. 

G. 3 : parlplavantam patJiavim yadd tdta vijdnahi | sdgarena parikhittam 
cakkani va parima^jjdalam | t-ato tdta Tiivattassu mdssu etto param garni ^ 
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eine Kiste dargestellt ; 5 ,Ein.e KistCj dereii Bauch der Liiftrauni istj 
deren Boden die Erde ist, nutzt sich nicht ab. Ihre Eckeii sind Ja 
die Himmelsgegenden. Der Himmel ist ihre obere Offiinng. Diese 
Kiste ist ein Behalter von Giitern. In ihr ist das All entlialteiii).*' 
Die Bezeichnung der Himmelsgegenden als der Eckeii der Kiste 
macht es sicher, daB sie als viereckig zu denken ist. Der Verfasser 
des Verses muB sich also auch die Erde, die ihren Boden blldet, 
viereckig gedacht haben. Direkt ausgesprochen wii*d das SBr, 6, 1, 
2, 29, wo erklart wird, veshalb die Ziegel viereckig sind: ,,Diese 
(Erde) ist viereckig; denn die Himmelsgegenden sind Hire Ecken. 
Deshalb sind die Ziegel viereckig. Denn nach (deni Bilde) dieser 
(Erde) sind alle ZiegeP)/‘ 

Die Vorstellung von der Viereckigkeit der Erde, die sich somit 
als die altere erweist, diirfen wir auch fiir die rgvedische Zeit vor- 
aussetzen. Man darf nicht dagegen geltend machen, daB in 10, 89, 4 
von Indra gesagt wird; ,,der mit seinen Kraften Erde und Himmel 
auseinanderstemmte wie die beiden Rader durch die Achse-).'" 
Der Vergleich kann hier sehr wohl auf die Handlung beschrankt 
sein. ilhnlich liegt die Sache bei deni Vergleich der beiden Welt- 
halften mit zwei Radern in 5, 30, 8 : pra cakriyeva rodasl mar^d- 
bhyah. Am, natiirlichsten ist es sicherlich, mit Oldeuberg aus dem 
zweiten Pada mathdydn zu erganzen und die Worte von Indra zu 
verstehen: ,,der die beiden Welten wie zwei Rader fur die Maruts 
herumwdrbelt^)." Auch hier scheinen mir die Rader nur genannt 
zu sein, um die kreisende Bewegung zu veranschaulichen wie in 
1, 185, 1 : ,,Die beiden Tageshalften drehen sich wie zwei Rader^).'' 

Glucklicherweise liegt aber auchivenigstens ein sicheres positives 
Zeugnis ftir die Viereckigkeit der Erde im Rgveda vor. In 10, 58, 3 
heiBt es: ydt te hliiimim cdturbhrstim mdno jagdma durahdm j tdt 
ta d vartaydmaslhd Jcsdydya jivdse. Es ist nicht ganz richtig, wenn 
man cdturbhrsti, wie z.B. GraBmann und Geldner, durch ,, vier- 
eckig'' iibersetzt, bhrspC ist ,,Spitze“, „Zacke". 1, 56, 3 ist von der 

antarihsodarah hoio hhumihudlvno na jlryati | diio hy asya sraktayo 
dyaur asyottararp, hilam | sa esa koio vasvdlidnas tasmin viivam idam iritam, 
seyam, catuhsraktir di^o hy asyai sraktayas tasmdc catuharaJctaya isfakd 
hhavantlmdm hy anu sarvd istahah. 

yo dkseneva cahHyd ddclbhir viqvak tastdmbha prtMvim utd dydm. 
Ganz anders Geldner, der iibersetzt: ,, Himmel und Erde (rollten) es 
(namlieh das Haupt des Kamuci) wie RMer den Marut zu.“ Ich konnte 
dem nur einen Sinn abgewinnen, wenn das Haupt des Namuci mit den 
zwei Radern verglichen sein sollte, was aber doch unmoglich richtig sein kann. 
vi vartete dhaim cakriyeva, 

«705 Liiders, Vamna I. 6 
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bhrsti eines Berges die Rede^), SBr. 14. 9. 4. 11; Kaus. 47, 43 
von sarabhrsfi 5 ,Pfeilspitzen^‘. 4, 5, 3 wird Agni oin Ugmdbhrstih 
vrsabkdh, ein ,,Stier mit scharfen Spitzen'', genannt, wo die Spitzen, 
die HSrner, woM ein Bild fiir die Peuerflammen sind. An diese ist 
wohl auchi gedacht, wenn 1, 133, 5 der pisdci das Beiwort piMn- 
gabhrsti „mit rotliclien Zacken'' erhalt. Am haufigsten wird bhrsU 
in Verbindnng mit Indras vdjra gebraucht; er ist ,,mit Zacken ver- 
sehen''^), ,,taiisendzackig^)'', „vierzackig^)'", ,,init messerscharfen 
Zacken verseben^)''. Indras Arm ist daher selbst „tansendzackig®)'', 
und dies Beiwort wird dann anch au£ Soma xibertragenj 9, 83, 5. 
Wir werden also aucli in 10, 58, 3 libersetzen miissen: jjDeinen 
Geist, der in die vierzackige Erde weit weggegangen ist, den wenden 
wir dir wieder her, bier zu wobnen, zu leben.‘‘ Die bhrsti sind aber 
nicht etwa Berggipfel, sondern die vier Zacken oder Spitzen, die 
die qnadratiscbe Erdscbeibe zeigt. Diese Spitzen sind nacb den 
Himmelsgegenden orientiert; sie sind mit den cdtasrah pradiiah, 
den ,,vier Weisern‘", identiscb, die in dem folgenden Verse (V.4) 
fiir bhumim cdturbhrstim eingesetzt sind. 

Die Vorstellnng von der Viereckigkeit der Erde scbeint aucb im 
Opferritual eine Spur binterlassen zu baben. Eiir die drei Feuer 
werden hhara, Erdaufwiixfe, von verscbiedener Form vorge- 
scbrieben. Der hhara fur das Abavaniya-Feuer soli viereckig sein, 
der fur das Garbapatya-Feiier rund, der fiir das Daksina-Feuer 
balbmondformig Unverkennbar sind diese drei Formen mit Riick- 
sicbt auf die Gestalt der Erde, der Sonne und des Mondes gewablt. 
Der Garbapatya wiirde danach das in der Sonne befindbcbe Feuer 
sein, und dazu wiirde gut stimmen, daB in denx uns vorliegenden 
Ritual die Verteilung der Feuer auf die drei Herde vom Garba- 
patya ausgebt. DaB es in rgvediscber Zeit anders gewesen sein 
kOnnte, ist eine Vermutung Hillebrandts (VM. 127), fiir die kein 
Anbaltspunkt bestebt. Anderseits sagt aber, wie Hillebrandt an- 
gibt, ein Kommentar der Sulvasutras ausdriicklieh, das Viereck 
bedeute den Himinel, der Kreis die Erde®), und wenn aucb auf 

girir hhrsHr nd bhrdjate. bhrstimdt 1, 52, 15. 

3) sahdsrabhrsti 1, 80, 12; 1, 85, 9; 5, 34, 2; 6, 17, 10. 
q cdturhhrsti AV. 10, 5, 50. 

kmrdbhrsli AV. 12, 6 , 66 . sahasrahhrsti VS. 1, 24. 

’) Hillebrandt, Ritualliteratur, S. 105; Ved. Myth.P 104. 

SBr. 14, 3, 1, 17 wird in dem Mantra: catuhsraktir ndbhir rtasya sapra- 
thah sa no visvayuh sapratMh, „der viereckige Nabel des Rta“ als die Sonne 
erklart; ilire vier Ecken sollen die Himmelsgegenden sein: esa vai catuh^ 
sraktir ya esa tapati di§o Tiy etasya srahtayas tasmdd aha catuhsraktir iti. Das 
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diese Deutung wohl nicht viel Gewicht zu legen ist, so bringt 
Hillobrandt docli einiges vor, was fiir die Identifizierung des Aha- 
vaniya mit dem Soimenfeuer spricht. Die Frage bedarf einer aus- 
fiihrlichen Untersuchung, die hier zu weit fiihren wiirde. Wie 
immer sie sich aber losen mag, an dem Alter der Vorstellniig von 
der Viereckigkeit der Erde werden wir festhalten mvissen. 

2. Exkurs iiber hakuhh, kakud, trihahdd, hahuhd 

Ich mochte glauben, daB dereben erwahnten Vorstellung von den 
Spitzen oder Zacken der quadratischen Erdscheibe, die naeh den 
Himmelslegenden orientiert sind, auch haMibh die Bedeutung 
„Himmelsgegend'^ verdankt, die dem Wort in der klassischen Lite- 
ratur zukommt. Zum Verstandnis dieser Entwicklung wird es notig 
sein, znnachst die Grundbedeutung von hakubh festzustellen. 

kahubh bedeutet im Veda zweifellos ,,Spitze'', wenn es im iiber- 
tragenen Sinne gebrancht wird; so TS. 3, 3, 9, 2: varsinan hsairasya 
kalc'Abhi sisriydnds tdto na ugro vi bJiajd vdsuni, ,,auf den Gipfel des 
KOnigtums, an die Spitze gelangt, teile uns dann als ein Machtiger 
Gtiter zu''. Der gleiche Halbvers findet sich MS. 2, 5, 10 mit den 
Lesarten kakubMh, kakubbhih, kakubhbhih, kakudbhi, und TBr. 2, 
4, 7, 7 mit der Lesart kakubhi srayasva; die richtige Lesart ist 
sicherlich in beiden Stellen kakubhi. Nun findet sich der Halbvers 
in AV. 3, 4, 2 aber auch mit der Lesart kakddi krayasva. Dies kaklld 
ist aber nicht nur seiner Bedeutung, sondern auch seiner Herkunft 
nach mit kakubh identisch. Bei der Abneigung gegen die Auf- 
einanderfolge von bbh, die zur Bildung von adbhih, adbhyah von 
ap, eamsrdbhih von samsrp (TB.l, 8, 1, 1) fiihrte, stellte sich vor 
den mit bh beginnenden Kasusendungen ein kakdd- ein, das dann 
auch in den ubrigen Kasusfoxmen das alte JcakUbh- verdrangte^). 
So sehen wir denn auch kakdbh und kakud, wenn im ubertragenen 
Sinne gebrancht, bestandig wechseln : 8, 44, 1 6 agnir murdhd divdh 
kaklXt^) pdtih prthivyd aydm, „Agni ist das Haupt, die Spitze des 

ist nahezu absurd mid steht im Widersprueh mit der Tatsaehe, daS sonst 
im §Br. (4, 1, 1, 25; 7, 4, 1, 17; 8, 5, 3, 7) von der Sonne als einem mandala 
gesproclien wird. Auf die richtige Deutung des Mantra werden wir spater 
zuriickkommen. 

1) kaTcMhi in der Paipp.- Version von AV. 3, 4, 2 ist, falls richtig iiber- 
liefert, Mischform von kak'iXbhi nnd kakiXdi. 

2) Da der BV. sonst nur kakiXhh kennt, liegt es nahe anzunehmen, daB 
hah%Lt fur kakiXp eingesetzt ist, um die Aufeinanderfolge der beiden Labialen 
zu vermeiden. 

6 ^ 
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Himmels, er der Herr der Erde^'; AV.6, 86, 3: samrdd asy asu- 
rdndm kakUn manusydndjn^ 5 ,der Allherrscher der Asuras bist 
du, die Spitze der Menschen''. TaB. 24, 15, 4, 5 wird ansein- 
andergesetzt, daB gewisse Stomas Savitrs hahubhah seien; daran 
schlieBt sich die Bemerkung: kakubhah samdndndm ca prajandm 
ca bhavanti ya eta upayanti, ,,Spitzen nnter Hiresgleichen iind ilii'en 
Lenten werden diejenigen, die diese anwenden'^ Ahnlich TB. 
3, 8, 21, 4: yo vd asvamedhe tisrah Icakuhho veda | hakud dha^) rdjndm 
bhavati | ekavimso ^gnir bhavati [ ekavimsa stomah | ekavvmsatir 
yu'pdh I eid vd asvamedhe tisrah kakubhah | ya evani veda | kahud 
dha rdjndm bhavati [,,wer die drei kakubhs beim Asvamedha weiB, 
wird eine Spitze nnter den KOnigen. Einnndzwanzigfach. ist das 
Feuer, einnndzwanzigfach der Stoma, einundzwanzig sind die 
Pfosten. Diese furwahr sind die drei kakubhs beim Asvamedha. 
Wer solches weiB, wird die Spitze unter den Konigen'']. Die Stelle 
stimmt Wort fhr Wort mit ^Br. 13, 3, 3, 10 hberein, nur steht hier 
fur kahabhah beide Male kakudah^). 

Fhr kakud wird in diesem Zusammenhang auch bisweilen das 
voUere trikakud gebraucht. TS. 7, 2, 5, 2, 3: trikak'dd vai esd yajno 
ydd dasardirdh kakut pancadaidh kakud ekavirrisdh kakut trayastrirnio 
yd evdm vidvdn dasardtrena ydjate trikakud evd samdndndm bhavati, 
Fhr trikakud steht TaB. 22, 14, 6f. wieder trikakubh: trikakub 
vd esa yajnah |j trikakup samdndndm ca ‘prajdndm ca bhavati ya 
evam veda, 

trikakud eva samdndndm, trikakup samdndndm wird im PW. als 
,,dreifach seinesgleichen uberragend^' gedeutet. Ich halte diese Er- 
klarnng fhr ebenso verfehlt wie die Sayanas im TaB.: h'uiaslla- 
caranais tribhih svayam apy uUliitali^). 

Mir scheint, daB trikakdbh ans der Sprache der Fahrkiinst stammt 
nnd ursprunglich das Pferd bezeichnete, das als Vorspann vor dem 
mit zwei Pferden bespannten Wagen, also in dem Dreigespann, 
als ,,die Spitze von dreien"* ging. Auf ahnlicher Anschauung beruht 
es, wenn ein Metrum von drei Padas mit 8, 12, 8 Silben Kakubh 
genannt wird ; auch hier ragt der mittlere Pada durch seine Silben- 

Hier ist es dock ganz deutlich, dafi kakud dha aus rein phonetischen 
Griinden fiir kakuh hha eingesetzt ist. 

Die gieiehe Auseinandersetzung wird in beiden Texten mit Ersetzung 
von tisrah kakubhah durch trlni ^Irsani und von kakud durch iirah wiederholt. 

Mit trikakud eva samandnarn bhavati vergleiche man irespiah samd» 
iidnCim hhuydsam Kaus. 90, 18. 
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zakl liber die beideii andern bervor. Vielleiciit wird in 1, 121, 4 
Indra bei der Offnnng des Vala noch im Hinbliek auf diese ur- 
spriingliche Bedeutung des Wortes irikakubh genannt: ydd dha 
frasdrge triJcakum nivdrtad dpa druho mdnusasya ddro vah. Sayana 
beziebt trikctkup auf Indra, allerdings mit der sicber unricbtigen 
Erklarung trisu lokesucchritah, iind Geldner iibersetzt: ,,Als der 
Dreispitz sie (die Kiihe) im Zuge zuriickftihrte, da scbloB er die Tore 
auf, die Betriiger des Menschen.'' Bas Bild des Indra, wie er als 
erster an der Spitze der Kiibe aus deni Felsen herauszieht, wiirde 
ganz gut in den Zusaiiimenbang passen; aber andere Auffassungen 
sind mogbcb^). 

Vor allem spricht fiir diese Erkl^ung von trikakubh der Aus- 
druck kalcuhd, Nach der von Wackernagel, Aind. Gr. I § 217ff., 
festgestellten Regel geht kakuhd auf kakubhd, erne Weiterbildung 
von kakubh, zuriick. Die Bestatigung liefern zwei Stellen, wo unter 
dem Einf luB von kakubJi kakubhd wiederliergestellt ist : ndmo 
nisangine kakubhdya VS. 16, 20; MS. 2, 9, 3; KS. 17, 12, ndmah 
kakubhdya nisangine TS. 4, 5, 3, 1; VSK. 17, 2, 4, und: kahuhdm 
rupdm vrsabhdsya rocate brhdt VSK. 8, 22, 3; TS. 3, 3, 3, 2; 4, 2, 
aber kakubhdm usw. VS. 8, 49; MS. 1, 3, 36; KS. 30, 6; SBr. 
11, 5, 9, 10. Wenn sich kaktilid wie in diesen Stellen auf einen Gott, 
die Form eines Gottes (nacb TS. Regen, nacb SBr. Sonne) oder auf 
eine Person beziebt^), so bedeutet es, wie scbon im PW. angegeben 
wird, ,,hervorragend^^ Bas stimmt zu den einbeimiscben Er- 
klarungen; Naigb. 3, 3 wird kakuJidh unter den Bezeichnungen fur 
,,gro6^^ {mahanndmdni) aufgefubrt. Siebenmal ist kakuhd im RV. 
aber aucb eine Bezeichnung der Tiere an dem Wagen der Asvins. 
Hier kann kakuhd nicbt in dem allgemeinen Sinne von ,,bervor- 
ragend, vorziiglicb'" gebraucbt sein; es wiirde unbegreiflicb sein, 
warum diese Bezeicbnung auf die Tiere der Asvins beschrankt 
sein sollte. Aus diesem Grunde bat wohl Ludvdg aucb aus kakuhd 
ein Buckeltier oder einen Buckelstier gemacht, offenbar in Anlehnung 
an kakudmat, und seitdem fabren die Asvins in der wissenscbaftlichen 

Vgl. Oldenberg zu der Stelle. Unklar bleibt auch die eigentliehe Be^ 
deutung von trikakubh in Tandya Br. 8, 1, 4, wo die Geschichte vonindras 
Erhaltung der drei iiberlebenden Yatis erzahlt wird: iams trikahuh abluni- 
dhaydcarat sa etat samdpaSyad yat trikakuh apaiyat tasmdt traikakuhliam^ 
Kr§nas Yame Trikakud hat mit dem alien trikakubh kaum etwas zu tian. 
ICr§na fiihrt ihn in Ebergestalt, und Nilakaiitha erklart ihn in Mbli. 12,342, 
93: trini kakuddny uccapradeiah skandhapotradariisprd yasya. 

2) 2, 34, 11; 3, 54, 14; 8, 6, 48; 8, 45, 14; 9, 67, 8. 
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Literatur mifc Buckeltieren, Buckelstieren, Buckelochsen (Geldner) 
Oder gar Biiffelii (GraBmann, Hopkins^), Macdonell), obwohl die 
indischen Biiffel gar keine Hooker haben. 

Gegeri diese Bedeiitung miiB schon der Umstand Bedenken er~ 
regea, daB, soviel auch von Bindern ini RV. die Rede ist, hahuhd 
nienialsj auSer in Verbindung mit den Asvins, zur Bezeichnnng 
des Stieres gebranckt wird. Die Asvins fahren im allgemeinen auch 
gar nicht mit Stieren. Einmal, in 1, 116, 18, wird allerdings gesagt, 
daB ein Stier und ein Delphin an ihren Wagen gespannt waren, 
allein das war bei einer besonderen Gelegenheit, als sie fur Divodasa, 
fiir Bharadvaja die Umfahrt machten^). Fiir gew5hnlich fahren die 
Asvins mit Pferden^). Ofter wird dsvah „Pferde“ mit dem Zusatz 
vdyah „Y6geV‘ versehen^). Man hat das langst richtig dahin ver- 
standen, daB die Eosse der Asvins Fliigelrosse sind; es heiBt von 
diesen Rossen auch, daB sie fKegen^); sie sind patatnn^). Solche 
Fliigelrosse sind aber sicherlich auch gemeint, wenn die Tiere der 
Asvins einfach vdyah ,,Voger' genannt werden’). Ganz klar geht 
das aus 8, 5, 22. 33 hervor, wo die Tiere vdyah genannt werden, 
wahrend in demselben Liede in V. 35 (8, 5, 35) von dsvah gesprochen 
wird. Inl,118,4werdendieTiereauch5Ve9^^5aA,,Falken'' genannt®); 
der Wagen der Asvins ist 1, 118, 1 syendpatva. Ich halte es fur 
ganz falsch, daraus zu folgern, daB man sich die Tiere der Asvins 
als Falken dachte. syend ist nichts weiter als eine Bezeichnung der 
Fliigelrosse, die auf ihre Schnelligkeit hinweisen soil; die Asvins 
selbst werden mit Falken verglichen ®) ; sie werden 1, 118, 11 gebeten, 
mit der Schnelligkeit des Falken^®) zu kommen. In 8, 5, 7 stehen denn 
auch syendh und dsvah nebeneinander wie sonst vdyah und dsvah^'^). 


1) JAOSXV,269. 

ydd dydtam divoddsdya vartir hharadvdjdydsvind hdyantd | revdd uvdJia 
mcano rdtho vd>m vrsahfidi ca siTUsiimdras ca yuhta. 

3) divdh 1, 180, i; 1, 181, 2; 3, 58, 3; 4, 45, 2; 6, 62, 3; 7, 67, 4; 7, 69, 1; 
7, 71, 3; 7, 74, 4 (auch hdydh); 8, 5, 35; 8, 87, 5; sdptayah 1, 47, 8, Sie sind 
.svdh^ai 7, 68, 1; 7, 69, 3, yuyujdndsaptl: 6, 62, 4. Ihr Wagen ist svdiva 
1, 117, 2; jird^va 1, 119, 1; 1, 157, 3, dravdda^va 4, 43, 2. 

1, 117, 14; 1, 118, 5; 4, 43, 6; 5, 75, 6; 6, 63, 7. 

S) diyanti 7, 74, 4. s) 7, 69, 7; 10, 143, 5. 

7) 1, 119, 4; 5,J3, 5; 5, 74, 9; 5, 75, 5; 6, 62, 6; 6, 63, 6; 8, 3, 23; 8, 74, 14. 
d vdni syendso a^vind vahantu rathe yuktasa d^dvah patamgdh, 

5, 74, 9; 8, 35, 9; 8, 73, 4. i®) iyendsya jdvasd. 

d na stomam upa dravdt tty am iy&nihhir d4uhhih \ ydtdm dSvehhir 
asvind. ~~ Die Metaphor ist auch nicht auf die Tiere der Asvins beschrankt. 
Auch Dadhikra, der sicherlich ein RoB ist, wird nicht nur mit einem Falken 
verglichen (4, 38, 5; 4, 40, 3), sondern direkt ein Falke genannt (4, 38, 2). 
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[Nmi^) ist an dem Wagen der Asvins alles in der Dreizahl vor- 
handen. Er ist, nnd zwar als einziger Wagen ini RV., dxeiradrig^), 
dreisitzig^), dreistandig^) (d.li. ebenfalls etwa „mit drei Steh- 
platzen''), dreiteilig^). Das Asvinlied 1, 34, dessen einziges Anliegen 
ein schwelgerisclies Spielen mit der Dreizahl zu sein scheint, legt 
ihm auch drei Radreifen^) nnd drei Sthtzen zuiii Festhalten*^) bei.] 
Die Vermutung liegt daher nahe, daB er auch mit di'ei Pferden 
bespannt ist, nnd das wird durch V.5 des Asvinliedes 1,181 he- 
statigt®). Geldner iibersetzt die Strophe: „Ener achtsamer Buckel- 
ochsevon rotbranner Farbe soli nachWnnsch znden (Opfer)statteii 
kommen. Die beiden Falben des anderen sind von Siegestrophaen 
geschwellt, die beiden Mathrarosse dnrch(fliegen) mit Getose die 
Ranme, ihr Asvins'', nnd bemerkt dazu: ,,Nach den Jidrl wird 
man unter dem anderen zunachst Indra verstehen, der hier als 
Begleiter oder Mtbewerber der Asvins anftrate. Aber nach Strophe 4 
konnte der andere der beiden Asvins gemeint sein, der mit den 
Falben des Indra fahrt." Ich halte es fiir ansgeschlossen, daB der 
Dichter dieses Liedes ohne den mindesten Grand in seinen Gedanken 
anf Indra abgeirrt sein sollte. Genan so wie in V. 4 nnd V. 6 wird 
hier der eine der Asvins dem andern gegeniibergestellt ; dem einen 
wird der rotbraune kakuhd, dem andern werden zwei Falben zu- 
gewiesen. Der Wagen ist also mit drei Pferden (dsvdsah in V.2!) 
bespannt, nnd kakuhd hat dieselbe Bedentnng, die ich oben fur 
trikakud als Grundbedentnng erschlossen habe : es ist das in der Mitte 
gehende „Spitzenpferd", 

Als Spitz enpferd wnrde nathrlich das beste RoB- verwendet. So 
wird es sich erklaren, daB bisweilen nnr der kakuhd erwahnt wird, 

[Hier ist ein Manuskriptblatt verier engegangen. Da sicb authentisches 
Material zur Fiillung der Liicke nicht gefunden hat, muBte die in [ ] ein- 

geschlossene, aus dem Zusammenhang leicht zu erscMieJBende Erganzung 
vom Herausgeber vorgenommen werden.] 

2) tricakrd 1, 118, 2; 1, 157, 3; 1, 183, 1; 4, 36, 1; 8, 58, 3; 10, 41, 1; 
10, 85, 14; tri cakrd . . . rdthasya 1, 34, 9. 

2) trivandhurd 1, 47, 2; 1, 118, 1, 2; 1, 157, 3; 1, 183, 1; 7, 69, 2; 7, 71, 4; 
8, 22, 5; trdyo vandhdro . - . 1, 34, 9. — Ohne eindeutige Beziehung auf den 
Wagen der Asvins erscheint trivandhurd nur 9, 62, 17 in einem Vergleich, 
wo es dureh das Danebenstehen des in Verbindung mit Soma haufig ge- 
brauchten tripr^fhd hervorgerufen sein diirfte. 

tri§thd 1, 34, 5. 

trivft 1, 34, 12; 1, 47, 2; 1, 118, 2; 8, 85, 8; tridhatu 1, 183, 1. 

®) trdyah pavdyah 1, 34, 2. 

’) trdyah skamhhdsah skahhitdsa drdbhe 1, 34, 2. 

®) prd vdrn nicerdh kakuhd vaSdni dnu piddngarupah sddandni gamydh j 
hdrl anydsya pipdyanta vdjair mathrd rdjdmsy aivina vi gkd^aih. 
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als ob er allein den Wagen zoge: „Euer gewaltiges Spitzenpferd 
ist im Lanf^)''; „iind oner Spitzenpferd, das wundersame Tier, 
bereitet Labnngen^)'^. Es wird anderseits aber auch von hakuMh 
im Plural gesprochen: ,,'wenn die Spitzenpferde an enrem Wagen 
zieben^)''; ,,eure Spitzenpferde hiipfen liber die morsche Flache, 
weiin euer Wagen init den Vogeln dahinfliegen soll^)‘"; ,,es hiipfen 
eure Spitzenpferde, die in den Wassern geborenen^)^'. Ich sehe 
keiiie Schwierigkeit in der Annalinae, daB man das aus dem kakuM 
und den beiden Deichselpferden bestehende Gespann kurz als die 
halcuhdh bezeiohnete ; hakuhdh steht gewissermaBen fiir das Dvandva 
kakuhdsvdh. 

Ich. glaube, daB ineine Deutnng von kahuhd durcli einen andern 
Ausdruck gestlitzt wird. KS. 13, 3 wird die Daksina bestimmt; 
„Die Daksina fiir den einen besteht in hundert, flir den andern 
in einem purvavah Pferde®).'" Die Bestimmnngen liber das Pferd, 
das beim Agnyadhana dem Feuer voran nach Osten geflihrt wird, 
lauten SBr. 2, 1,4, 17: ,,Es soil ein purvavah sein, demi das besitzt 
unermeBliche Eiraft. Wenn man kein purvavah bekommen sollte, 
kann es irgendeine Art von Pferd sein. Wenn man kein Pferd 
bekommen sollte, kann es auch ein Ochse sein, denn dieser (Agni) 
ist ein Verwandter des Ochsen’^).^' In den Brahmanas wird purvavah 
durch eine Legende erklart; KS. 8, 5: ,,Agni wollte nicht nach 
Osten hinausgehen. Sie zogen ihn mit einem Pferde heraus. DaB 
sie (ihn) nach Osten herauszogen, das ist die purvavah-BQh.a,it des 
purvavah^).^"' Ahnliche Erklarungen geben MS. 1, 6, 4^) und Taitt. 
Br. 1,1, 5, 6^°). Diese Erklarungen sind natlirlich nur mit Riicksicht 


b 5, 73, 7: ugro vdm JcaJcuhd yayih. 

“) 5, 75, 4: utd vam kakulio inrgdh pfksah krnoti vapusdh, 

4, 44, 2: ‘Dohanti ydt kakuhdso rathe vdm. 

1, 46, 3: vacydnte vdm kakuhdso jwrndydm ddhi vis{dpi | ydd vdm rdiho 
vibhis pdtdt. 

1, 184, 3: vacydritc vdm kahuhd apsd jaid. — Das Pferd stammt aus 
dem Wasser. 

satam anyasya daksindivd'nyasya purvavdt. 

') sa vai purvavdt sydt | sa hy aparimitam vlryam abhivardhate yadi pur- 
vavdham na vinded api ya eva has cdivah sydd yady aivam na vinded apy 
anadvdn eva sydd esa hy evdnaduho handhuh. 

agnir vai prdn udetum ndhai^nayata tarn asvenodavahan yat purvam 
ndavahams tat purvavdhah purvavdttvam. 

agnim vai devd vihhdjam ndSaknuvan yat prdhcam aharani sarvah puro 
^bhavat yat pratyahcam aharant sarvah paicdhhavat tarn aSvena purvavdhoda- 
vahams tad asvasya purvavdhah purvavdttvam. 

ny dhavanlyo gdrhapatyam akdmayata | nh gdrhapatya dhavanlyam 
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auf die rituelie Verwendung des 'purvavah gemacht; iiber die eigent- 
liche Bedeutuiig des Wortes sagen sie nichts. Sayana erklart purva- 
vah zu Taitt.Br. 1,1,5, 6 : ,,purvavah bezeich.net eine Pferdeart. Weil 
es inmitten des Heeres vor den anderen Pferden herlanft, deshalb 
lieiBt es purvavah, oder aber deshalb, well es im ersten Jugend- 
alter, schon als ganz jnnges, zieht. Daher soli er hier ein solches 
Pferd nacli Osten £uhren^)'‘, im SBr.: ,,Weil es im ersten Jugeiid- 
alter zieht, heiBt es purvavah^)/' Da6 sich purva auf das erste 
Jugendalter beziehen sollte, halte ich fiir ausgeschlossen. purvavah 
kann nur ,,vorn, an der Spitze ziehend'S also das ,,Vorspannpferd'' 
bedeuten, wozu durchaus stimmt, daB es als ein besonders kraftiges 
Tier geriihmt wird. purvavah ist also ein Synonym von kahuM^), 
Nun liegt es doch am nachsten, daJB ein Wort, das „Spitze“ im 
iibertragenen Sinne bedeutet, dieselbe Bedeutung hat, wenn es fur 
ein sinnlich wahrnehmbares Objekt gebraucht wird wie in 4, 19, 4: 
„Indra zer-wuhlte mit Macht den Erdboden wie der Wind das 
Wasser durch seine Starke. Die Festeii drtickte er nieder, seine 
Kraft auf bietend ; er schlug die Spitzen {kahubhah) der Berge 


ta7n vihhdjam ndsaknot | so ^svdh purvavdd bhutvd praiicam purvam uda- 
vahat I tat purvavdhah purvavdpvam, 

purvavdd ity aivaviiesali ( sendinadhye itarehhyo "‘svehliyah pm'va^n 
valiatUi vd purvasmhi vayasy atyantahdla eva vahatUi vd purvavdt | atas 
tddriam aivam atra purastdn nayet, 

purve vayasi valiatlti purvavdt {purvavayaskaK] (2,1,4,17). 

Wenn kakuhd nur in den rgvedischen Liedern, purvavah nur in den 
Brahmanas als Name eines bestimmten Pferdes eines Gespannes erscheint, 
so wird das daran liegen, daB diese Art der Bespannung ailmahlich auBer 
Gebrauch kam. Sehon zur Zeit der Brahmanas hatto man daneben eine 
andere Art des Dreigespanns. Der dreispannige Wagen heiBt pras^ivdhin, 
im Unterschied von dem caturvdhin, dem vierspannigen, dvyoga^ dem zwei- 
spannigen, und sthuri, dem einspaiinigen (TaB. 16, 13, 10; vgl. TB. 1, 3, 6, 4; 
1, 7, 9, 1). Aber man schirrte, wie SBr. 5, 1, 4, 7 zeigt, das dritte Pferd 
als Beipferd, nicht als Vorspann an. ~ Ubrigens hat auBer den Fitigel- 
rossen auch der Esel {rdsahha) als Zugtier der Asvins gegolten. Wenn 
es 1, 116, 2 heiBt, ihr Esel habe das Tausend im Wettkampf des Yama go- 
wonnen {tad rdsahho ndsatyd sdkdsram dja yamdsya pradhdne jigdya), so 
konnte sicli die Verwendung des Esels vielleicht aus den besonderen Um- 
standen erklaren. Allein die Asvins werden auch aufgefordert, den Esel 
anzuspannen, um zum Opfer zu fahren; 1, 34, 9 kadd yoga vajino rdsa- 
bhasya yena yajndm ndsatyopaydthahi 8, 85, 7 yunjatlidm rasahham rathe 
vldvdnge vr§anvasu | mddhvah somasya pltdye. In 1, 162, 21 wird dem Opfer- 
roB verheiBen, es werde in der Gotterwelt an die Deiehsel des Esels gestellt 
werden; updsthdd vdjt dhuri rdsabhasya^ wo nur der Esel der Asvins gemeint 
sein kann, und Ilhil. 1, 2, 5 werden die Alvins rasabhd^vd ,,deren E,oB ein 
Esel ist‘' genannt. DaB dieser Esel mit dem kahuhd identisch ist, laBt sich 
nicht erweisen. 
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herab^).'' Say ana erklart aber Mer kakubhah durch paksdn, uucl 
Geldner iibersetzt demgemaB den letzten Pada: schnitt die 

Pltigel der Berge ab.‘" Allein in den drei vorausgebenden Versen 
iind ebenso in dem folgenden Verse ist nur von deni Vrtrakampfe 
die Rede, nnd ich halte es daher fiir ganz unwahrsclieinlich, da6 
in V.4 auf die Sage von der Abschneidnng der Fliigel der Berge 
angespielt sein sollte. Die Strophe laBt sich ohne weiteres als eine 
Scliildernng des Kampfes gegen die die Wasser einschlieBenden 
Felsen verstehen; und sicher sind doch die Spitzen der Berge ge- 
meint, wenn^) die PreJBsteine parvatdndm kakubhah angeredet 
warden. Dazu kommt der 'Bexgndixn.e Trikahubh^) o&ev Trikakud^), 
der nattirlich nur ,,Dreispitz'‘ bedeuten kann, wenn aucli wahr- 
scheinlich im Sinne von „mit drei Spitzen versehen^', nicht als 
„Spitze von dreien'". 

8,20,21 wird die Eintracht der Maruts gepriesen^): ,, Binder 
(seid ihr), durch gleiche Abstammung verwandt, ihr von gleichem 
Eifer erfiillten Maruts; sie lecken sich gegenseitig die kak'iibJiali^).^^ 
Hier soil kakilbh nach Geldners Glossar ,,Flanke, Seite^* bedeuten; 
in der Ubersetzung aber gibt er kakubhah ebenso wie Ludwig durch 
,,Rucken'‘ wieder. Diese Deutungen sind vollig willkiirlich. GraB- 
mami erklarte im Wb. kakubhah als ,,H5cker‘^ in der Ubersetzung 
als ,,Kopfe''. Allein das mit kak'dbh identische kakud ist AV. 9, 7, 5 
der Buckel des Stiers, AV. 10, 9, 19 der Buckel der Kuh; kak'Adindn^ 
vrsabhdh kak'ddmdn ist schon 10, 102, 7; 10, 8, 2 der Stier, und in 
AV. 9, 4, 8 wird der Buckel des Stiers gerade als von den Maruts 
stammend erklart^). Wir diirfen daher sicherlich kakubhah hier 
mit ,,Bucker' xibersetzen. Der Bedeutungsxibergang ist durchaus 

1) dJcsodayac chavasd Tcsdma hudhndm vdr nd vdtas tdmslhJm' indr ah | 
drlhdny auhhndd uidmdna djo ^vdhhinat kakubhah pdrvaiandni, 

' ’ 2) TB. 3, 7, 9, 1: TaB. 1, 2, 5. KS. 23,*^1. 

AV. 4, 9, 8; gBr. 3, 1, 3, 12. 

®) Ganz anders failt Bergaigne TI 399 die Strophe auf. Wenn ich ihn reoht 
verstehe, soil sie auf die Verwandtschaft der Maruts mit den Kiihen gehen, 
„qui jlechent* ou ,tettent reciproquement lours sommets‘, c’est-4-dire les 
mondes divers qu’elles habitent, en d’autres termes, qui empruntent chacune 
leur nourriture a un monde autre que le leur.“ 

®) gdvaS c%d gha samanyavah sajatyena marutah sdhandhavah | rihatd 
hak'dhho mithdh. 

”) marutdm iydm hakut. — Auch in AV. 7, 76, 3 ist kakud nicht eigentlich 
der Kopf, sondern das Oberste: ydh kikasdh praSrndti talidyani avatisfhati | 
nir dstam sdrvam jaydnyam ydh hdi ca kakudi sritdh, ,,den Jayanya, der die 
Bippen zermalmt, der in die Sohle hinabgeht, jeden Jayanya habe ich 
herausgetrieben (lies dsthai/n)^ auch den, der sich etwa zu oberst festgesetzt 
hat.“ 
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begreiflicli ; wenn man von der kaMbh eines Berges spracli, konnfce 
man auch den Buckel des Rindes als kalcubh bezeichnen, und tat- 
aachlich kommt IcakuhTi in dieser Bedeutung Mahavastu III 1 15, 2 1 f. 
vor^). 

An drei SteUen findet sich IcaMbh in Verbindnng init prtMvydh 
Oder prihivydm: 7, 99, 2 (von Visnu) „Du hast das hohe groBe 
Firmament nach oben gestemint; du hast die dstliche JcaMbh an 
der Erde befestigt^)"; 8, 41, 4 (von Varuna) ,,der sehenswerte, der 
die kak'dhhah auf der Erde festgelegt hat®)“; ], 35, 8 (von Savitr) 
,,er besohaute die acht kalcdbhah der Erde, die drei trockenen 
Gebiete, die Wegstrecken, die sieben Str5me^)“. Man wird nicht 
nmhin kdnnen, Sayana recht zu geben, wenn er an diesen drei 
SteUen kakvbh als Himmelsgegend anffaBt, zumal schon in Naigh. 
1, 6 hak'ubh unter den dinndmdni anfgefuhrt wird. Nimmt man 
kakilbh als Bergspitze, so ist sehlechterdings nicht einzusehen, was 
mit dem dstlichen Berg oder den acht Bergen gemeint sein konnte. 
Der spatere Anfgangsberg ist der vedischen Kosmologie noch 
ebenso fremd®) wie die spateren acht um den Meru gelagerten 
Berge. Es ist aber auch eine ganzlich unbewiesene Annahme, daB 

1) rsdbhavarnmn . . . calatkahuhham, — Aus 5, 44, 2; lOiil. 4, 9, 5 ist in Aii- 
betracht der Dunkelheit des Textes fur die Bedeutung von hak'ubh iiicbts 
zu entnehmen. 

2) ud aatdblind nakam rsvdm hrhdntcum dddhdrtha ‘praclm kakdhha^n prthi- 
vydh. Vgl. 10, 82, 1 yaded dntd ddadrhanta pikrva dd id dydvaprthivi apra- 
thetdm, „sobald die ostlichen Enden gefestigt waren, da breiteten sich 
Himmel und Erde aus*^ 

®) yah Jcakdhho nidhdraydh prthivydm ddhi dariatdh. 

•*) as^ad vy dkhyat kahdhhdh prthivyds trl dhdnva yojand sapid sindhun. 

°) Wenn es 1, 191, 9 von der Sonne heifit, daB sie von den Bergen auf- 
gef logon sei {idd apaptad asaiX S'dryah . . . aditydh pdrvatebhyah), so zeigt ge- 
rade der Plural pdrvatebhyah, daB an das Sichtbarwerden der Sonne Tiber 
den Bergen im allgemeinen zu denken ist. Von der U§as wird 6, 64, 4 ge- 
sagt, daB si© in oder auf den Bergen wandle: sugotd te supdtha pdrvatesv 
avaU apds tarasi svabhano, „gute Wege, gute Pfade sind dir in den Bergen; 
im Windlosen setzt du iiber die Wasser, du Selbstgltozende“. Hier ist nichts 
weiter gemeint, als daB weder Berg© noch Wasser die Usas hindern zu 
kommen. In 6, 65, 5 erhMt die IJsas das Beiwort adrisdnui idd Tii ta u§o 
adrisdno gotrd gdvdm dhgiraso grndnti \ vy drkina bibhidur brahmand ca 
satyd nrndm abTiavad devdhutih, „d©nn jetzt, o Usas, die du auf dem Biicken 
des Feisens weilst, besingen die Ahgiras die Herden der Kiihe. Sie haben 
(den Pelsen) mit Bied und Brahman gespalten. I>i© Gotteranrufung der 
Manner wurde erfullt“. Sollte sich das Beiwort hier nicbt aus der besonderen 
Situation erklaren? Die Ahgiras haben den Vala, fur den gerade die Be- 
zeichnung als ddri typisch ist, geoffnet. Sie preisen die befreiten Kuhherden, 
wahrend die Usas, die ebenfalls aus dem Vala hervorgegangen ist, auf dem 
Felsen des Vala erscheint. 
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kakubh tiberhaupt die Bedeutung hat. kakubh ist 

,,Spitze''; weim es die Spitzen der Berge bezeichnet, so wird, wie 
wir geselieii haben, 'pdrvatdndm liinzngefugt. Sclion das macht es 
ganz unwahrscheinlich, da6 die kakiibhah der Erde Berge siiid. 
Geldner, der im Glossar fiir die obeii genanuten drei Stellen kakubh 
sis Himnielsgegend faBte^), nahm als Grundbedentung ,,Seite'' an, 
aber diese Bedeutung kommt kakubh nirgends zu. Nichts Mndert 
uns aber, kakubh als Himmelsgegend zu fassen, wenn wir uns daran 
erinnem, daB die viereckige Erde ii} 10, 58, 3 cdhirbhrspi genamit 
wird; wie blirsti^ so bezeichiiet auch kakubh, auf die Erdscheibe 
bezogen, den Vorsprnng iiiclit in vertikaler, sondern in horizontaler 
Bicbtung. Ebenso werden, wie wir oben sahen, die vier Himmels- 
gegenden im SBr. die eraktayah, die Zacken oder Ecken der Erde, 
genannt. Ich giaube auch nicht, daB man gegen diese Deutung 
wegeu der aclit kakiibhah von 1, 35, 8 einwenden darf, daB im 
BV. sonst nur vier oder fiinf Himmelsgegenden erwahnt werden 2). 
Das wird ein Zufall sein; im AV. konunen die Haupt- und Zwisclien- 
gegenden oft genug vor^). 

3. Der Weltozean im Veda 

Die Erde ist nach der im Epos herrschenden Anschauung vom 
Meer umgeben. Die meerumgrenzte, meerumkranzte, meerum- 
giirtete oder meerumkleidete Erde sind im Mbh. und Rani, ge-* 
wdhnliche Ausdriicke^). Im Virataparvan i^ird samudranemi 3 ,die 
meerumfelgte^' als Name der Erde gebraucht^). Die gleiclien Aus- 
drticke werden in der klassischen Dichtung verwendet®). Die Bei- 

In der tibersoizimg scliwankt cr zwi^chen ,,Spitze, Bergspitze, Seiie, 
Fianke‘‘. 

2) 1, 164, 42; 7, 35, 8; 10, 19, 8; 10,51,9; 10, 58,4; 10, 128, 1; 9,86,29. 

3) 5, 28, 2; 9, 2, 21; 13, 1, 38; 19, 20, 2; 19, 45, 3. 

sagardntaydm ksitau Mbh.l, 67, 54; sdgardntdydh pHhivydh Ram. 2, 
98, 11; prthivydh sdgardntdydh Ram. 2, 99, 27; samudrdntdm medinlm Ram. 
5,16,13; iyaiYh sdgaraparyantd ... medinl Mbh. 1,64,18; sdgaraparyantdm 
hhumim Mbh. 3, 163, 4; sdgaraparyantd priliivl Mbh. 4, 20, 21 ; sdgaraparyantd 
. . . m<i7il Mbh. 14, 29, 2; mahlm i^ndin sdgaraparyantdm Mbh. 1, 64, 33; sd- 
garaparyantdm umlwm Ram. 5, 39, 17; samudramdlinlm sarvdm prthivlm 
Ram. 1, 39, 14; mahlm sagaramekhaldm Mbh. 3,107,64; iyam . . , mahl 
sdgaramekhald Mbh. 15, 3, 53; sagaramekhaldm mahlm Ram. 5, 36, 13; mahl 
. . . sdgardmhard Ram. 2, 97, 7. 

samudranemlsvararupavdn Mbh. 4, 10, 7 ; samudranemlpatayah Mbh. 
4, 12, 13. 

sdgardntd Spr. 5344; Brhats. 88, 18; samudraparyantd Pancat. (ed. 
Koseg.) p.223, 3; ratndkaramekhaldm ildm Dasak. 3; samudrarasand ... va- 
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wOrter werden auch, geradezu als Bezeichnungen der Erde ge- 
brauchti) ^-on deu Lexikograplien als Synonyme fur ^Erde'' 
verzeicknet^). 

In die altere Zeit gehen von diesen Beiwortern saynudra- und 
sdgaraparyantd zuruck. Sie erseheinen schon in buddhistischen 
kanonischen Prosatexten®). InVersenfindet sieh dort auch sdgaran- 
td^)-, gelegentlich kommt auch ein kiihnerer Ausdruck vor: sasa- 
‘imiddapariydyam maJiim sagarahuydalam na icche saha ynnddya 
Jat. 310, 1 ; 433, 2. sam.'ndra'paryanta ist auch in den Brahmanas 
beiegt : Ait.Br. 8,15,1 dntdd d pardrdlidt prikivyai samudraparymitayd 
ekardl iti, ,,von einem Ende bis zur andern Seite der meerum- 
grenzten Erde einziger K0nig“. Thibaut®) meint, es liege kein 
Grund vor, aus dem Beiwort auf eine vollstandige Umfassung der 
Erde durch den Ozean zu sohlieBen, wie sie in der folgenden Periode 
gelehrt wird; mir scheint im Gegenteil durch parymUa deutlich 
das rings Umfassende zum Ausdruck gebraoht zu sein. Andere 
AuBerungen lassen daruber keinen Zweifel. Ait. Br. 8, 25, 1 heiBt 
es, daB Agni Vaisvanara mit funf Wurfgeschossen den Kbnig 
dauernd umgibt, wie das Meer die Erde®). Aus SBr. 7, 1, 1, 13 geht 
hervor, daB man sich den Ozean als um die Erde herumstrOmend 
dachte, und zwar so, daB er der Erde die rechte Seite zukehit, 
also 'pradahsiyM macht’). 

sumdhara Haghuv. 15, 83; samudravaaand Brhats. 43, 32; hhuh sdgardmhara 
Raj at. 3, 363. 

sdgardmbard Ragliuv. 3, 9; iyam arnavdmbard I>a§ak. 106; samitdra- 
nemi Raghuv. 14, 39; iyam arnavanemih Dasak. 69. 

2) sdgardmbard Amara 2, 1, 3-^; samudravasand Halay. 2, 1; abdliivastrd 
Vaij. 35, 6; sdgardc cdgre syur nemimekhaldmbardh Hem. Abh. 938. 

samuddapariyantam pathavim abhivijinitvd High. N. II 174; samiidda- 
pariyantam pafkavim anusamsdyitvd High. H. II 174 samuddapariyantam 
pathavim patipajja High. N. Ill 60; imam pathavim sdgarapariyantam . . . 
ahhivijiya Ahg. IV 89 ; Sn. p. 106. 

cakTcavattl yathd rdjd . . . samantd anupariyeti sdgarantam maliim 
imam Therag. 1235= Sarny. N. I 192. Astronomie S. 6. 

tdbhl rdjdnam parigrhya tisthati samudra iva bJiumim. 

’) yad V evainam parisridhliih pariSrayati | ay am vai loko gdrhapatya dpah 
parih'ita imam tarn lokam adhliih paritanoti samudrena hainam tat parita- 
noti sarvatas tasmdd imam lokam sarvatah samudro paryeti daksindvrt 
tasmdd imam lokam daksindvrt samudrah paryeti khdtena tasmdd imam lokani 
khdtena samudrah paryeti. — Von dem Herumstromen des Meeres um die 
Erde ist sonst, soviel ich sehe, nicht die Rede. Her Ausdruck samudrdsyanu 
viksardm in AV. 6, 105, 3 ist nicht klar. Hach dem sonstigen Gebrauch von 
vi ksar scheint samudrdsya viksardh ,,der AbfluB des Meeres“ zu bedeuten. 
Er beruht wohl auf der Vorstellung, dafi die Wasser des Meeres von der 
Erde abfliefien. 
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So klipp uixd Mar ausgesproclien wie Mer tritt uns in den vedischen 
Liedern die Vorstellung von dem die Erde umschlingenden Ozeau 
allerdings nicht entgegen. Wir konnen sie aber meines Erachtens 
trotzdem mit Sicherheit ans gewissen AuBerungen iiber eine Mehr- 
zaH von Meeren erschlieBen. Um das zu verstehen, mtissen wir 
wiedernm znnachst einen Biick auf die spateren Anschauungen 
werfen, 

Wie in ^Br. 7, 1, 1, 13 ist aueh Brh. Up. 3, 3, 2 von dem 
des Meeres um die Erde die Rede: ,,Diese (be- 
wobnte) Welt erstreckt sich 32 Tagereisen des G5tterwagens weit. 
Uni diese (Welt) ringsherum gebt zweimal so weit die Erde. Um 
diese Welt geht ringsherum zweimal so weit das Meer. Da ist, so breit 
wie die Schneide eines Schermessers oder so breit wie der Fliigel 
einer Fliege, ein Raum dazwischen^)."' Sankara erklart das anta- 
rendkdsah offenbar richtig als den Raum zwischen den beiden 
Sehalen des Welteies^). Hier bereitet sich schon die spatere An- 
schauung vor, nach der die Erde aus sieben ringf6rmigen Konti- 
nenten besteht, von denen ein jeder wieder von einem Ringmeer 
umgeben ist^). Hinter dem auBersten Meer, dem SiiBwassermeer, 
breitet sich das ringfcrmige „goldene Land'", in dem es keine Lebe- 
wesen mehr gibt. Es wird nach auBen durch das ringf5rmige 
Lokaloka-Gebirge abgeschlossen. Das Ganze umschlieBt die Schale 
des Brahma-Eies^). 

Das ist das im Epos und den Puranas anerkannte Weltbild. Es 
wird daher auch im Epos und in der klassischen Literatur after 
von sieben Meeren gesprochen, unter denen wir die Ringmeer e zu 
verstehen haben^). [Daneben®) aber finden wir die andere Vor- 

dvatrimiatam vai devarathdlinydny ayam lokas tarn samantam prthwi 
dvia tdvat paryeti tdm samantam prthimm dvis tdvat samudrah paryeti tad 
y avail hsurasya dhdrd ydvad vd maksikdyah pattram tdvdn antarendkd^ah. 

2) In Mbh. und Padmap. fehlt aber der siebente Ozean; siehe Kirfel, 
Kosmographie, S. 126. 

®) Kirfel a. a. O. S.56ff. ; 121. In der jilngeren buddhistischen Kosmo- 
graphie ist die Idee von den sieben Meeren in anderer Weise weitergebildet 
worden. 

Sie werden nach der Fiiissigkeit, die sie enthalten, in den Puranas als 
Salzmeer, Zuckersaftmeer, Braiintweinmeer, Sehmelzbuttermeer, Molkeix- 
meer, Milehmeer und SiiiBwassermeer unterschieden ; s. Kirfel, Kosmo- 
graphie, S. 113ff. und die Listen Trikandas. 2, 1, 5; Hem. Abh. 1074. Daneben 
scheint in alterer Zeit aber auch die Vorstellung von sieben Meeren be- 
standen zu haben, die ebenfalls die Erde konzentrisch umgeben, aber nicht 
durch Kingkontinente voneinander getrennt sind. Eine Spur dieser wohl 
volkstiimliehen Vorstellung hat sich im Supparakajataka (463) erhalten. 
Bort wird erzahlt, wie Kaufieute unter Fiihrung des Supparaka von Bharu- 
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stellung, daB es vier Ozeane gibt ; sie ist so gew5hnlich, daB samuAra 
geradezTi die Zahl vier bezeiclinet. Mbh. 6, 3, 38 wird unter den 
unheilverkiindenden Zeicben erwabnt, daB die vier Ozeane ihre 
Ufer uberschreiten und die Erde ersehutterni). Mbh. 3, 85, 63wird 
Jyesthasthana als Wallfahrtsort gepriesen: ,,Dort weilen die vier 
Ozeane in einem Brunnen®).” Der Udvaha-Wind nimmt das Wasser 
aus den vier Ozeanen*). In der Varunasabha warten die vier 
Ozeane {samudrds catvdrah) ihrem Oberherrn auf (Mbh. 2, 9, IS). 
In dem groBen Segen Hariv. Adhy. 168 werden die vier Ozeane 
um Schutz gebeten {saimtdrdh pdntu catvdrah 9505). Die ^!ri verlaBt 
die vier Ozeane {caturah sdgardn), nm zu Vikramaditya zu gehen 
(Rajat. 3, 126). catuhsamudrd pi-thivl heiBt die Erde Kathas. 
69, 181. 

Die vier Ozeane sLnd nach den Hinimelsgegenden orientiert : zur 
Weihe des Rama holen die Affen Wasser aus den 600 Flxissen, 
aus dem Ostlichen, siidlichen, westlichen und nordhchen Ozean*). 
Aus denselben Ozeanen wird das Wasser fur die Weihe des Yudhi- 
sthira geholt ; nach dem nOrdlichen Ozean werden VOgel gesohickt®). 
Dandin sagt Kavyad. 2, 99 von einem Eursten: „Es ergeheir sich 
in den Garten an den Gestaden der vier Ozeane deine Elefanten®).“] 

Die Vorstellung von den vier Ozeanen geht in die altesten Zeiten 
zuriick. Wir finden sie in den Texten des buddhistischen Pali- 
Kanons, in AV. und RV. Samj’^.N. II 179 fragt der Buddha die 

kaecha ins Meer hinausfahren. Zuerst fahren sie auf dem mahasamudda oder 
paka^isamudda, dem groBen oder gewohnlichen Meer; dann gelangen sie 
nacheinander zum Khuramalin, Aggimalin, Dadhimalin, Kusamalin, Nala- 
malin, Valabhamukhin. Von den Kamen dieser mythischen Meere klingt 
nur Dadhimalin an den Dadliyuda der Puranalisten an. 

[Hier sind zwei Manuskriptblatter verlorengegangen. In den Mater ialien 
und auf der Riickseite eines MS.-Blattes fand sich jedoch eine altere Text- 
fassung, die eine als authentisch anzusprechende Ausfdllung der Llicke er- 
mdglichte. Das so Erganzte ist in [ ] eingeschlossen.] 

catvarah sdgardh prtJiah j vela/m %idvartaycintlva ksobhayanto vasiirndha* 
ram. ^ 

2) tatra kupe . . . samudrds tatra catvdro nivasanti. 

3) Mbh. 12, 328, 39 yas caturbhyah samudrebTiyo vdyur dlidrayate jalam. 

4) Ram. 6, 128, 52 ff. 

Mbh. 2, 49, 28 f.: 

grhUvd tat tu gacchanti samudrau purva-daksinau 
tathaiva pascimam yanti grTvltvd hliaratarsahha 
uttaram, tu na gacchanti vind tdta patatrinah 
Mbh. 2, 53, 16 f.: 

gacchanti purvdd aparam samudram cdpi daksinam 
rittaram tu na gacchanti vind tdta patatribhih 

®) caranti caturambodhivelodydne^ dantinah ... te. 
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MOnchej ob die Tranen, die sie auf ihrer Waixdernng im vSamsara 
vergossen haben, nicht mebr seien als das Wasser in den vier groBen 
Meeren^). Bieselbe Frage wird noeh zweimal wiederholt, II 181 
wegen der Mnttermilch, die sie getrunken, II 187 wegen des Blutes, 
das sie dnrch Mord und Totsclilag verloren haben. AV. 19, 27, 3 
heiBt es: 5 ,Sie sagen, die Himmel seien drei, die Erden drei, die 
Luftraume drei, die Meere ^der, dreifach. sei der Stoma, dreifach 
die Wasser. Die mogeii dich schiitzen mit Hiilfe des dreifachen 
(Amuletts) mitsamt den dreifachen^).'' Die Angabe liber die Vierzahl 
der Meere fallt hier nmsomehr ins Gewicht, als der Vers, der einem 
Zauberliede angehort, bei dem ein Amulett aus drei Metallen ver- 
wendet wird, im hbrigen auf die Dreizahl abgestimmt ist^). 

Im RV. ist die Vierzahl der Meere weiiigstens mittelbar bezeugt. 
In 10, 47, 2 nennt der Dichter den Indra ,,den viermeerigen Behalter 
der Reichtumer^)". Und in 9, 33, 6 wird Soma gebeten: ,,Von alien 
Seiten, Soma, strome nns die vier Meere des tausendfachen Reich- 
tums zu®)." Hier ist ,,Meer" allerdings nur im Bilde gebraucht, 
aber man konnte doch von vier Meeren des Reichtums im Bilde 
nur reden, wenn man an das Vorhandensein von vier Meeren im 
Weltbild giaubte. 

Zweifellos sind die vier Meere mit dem Meere, das die Erde um- 
gibt, identisch; man hat das Weltmeer offenbar schon friih mit 
Riicksicht auf die Yiereckigkeit der Erde in vier Teile zerlegt®). 
Die vier Meere sind also urspriingiich gerade so mythisch wie das 
Weltmeer selbst. 

Diese mythischen Meere miissen auch gemeint sein, wenn im 
AV. das ostliche und das nordliche Meer einander gegentiber- 
gestellt werden. AV. 11, 2, 25 wird Bhava geriihmt: ,,Delphine, 
Riesenschlangen, purlkdya, groBe Fische, kleine Fische, rajasd, 
auf die du schieBest — nichts Femes gibt es fiir dich, kein Hemmnis 
fur dich, Bhava. Im Nu uberschaust du die ganze Erde ; von dem 


yam vd catusu maJidsamuddesu udakam. 

2) tisro divas tisrdli 'prt'hivis triny antdriksdni caturah samudi'dn | trivftam 
stommji trivfta dpa dhiis tds tvd raksanlu trivftd trivfdbhih, 

fiber die folgende Strophe, in der drei Meere erwahnt werden, siehe 
spa ter. 

cdtuhsamudram dharunam raylndm. 

Tdydh samudrdmd caturo ’smabhyam soma viavdiah | a pavasva sahas- 
rinah. 

®) Nllakantha erklart catura7itd in den oben angefiihrten Stellen des 
Mbh. dureh catuhsamudrdvacchinnd und catuhaamudrdntd. 
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5stlicheii triffst du in das nordliclie Meer^)/*^ Hier gibt der vicrte 
Pada gewissermaBen die Erklarung des folgeixden ; das ostliclie mid 
das nbrdliche Meer inxissen genannt sein, um die Enden der Erde 
zn bezeichnen. Das gleiche ist der Fall in AV. 11 , 5, 6 , wo es von 
dem braJimacdnn heiBt: ,,Er geht im Nu von dem ostlichen ziim 
nordlichen Meere, indem er wieder und wieder die Welten, sie 
znsammenfassend, si eh nahe bringfc^)/^ Ixi ahnlichem Zusanimen- 
hang ist in 10, 136, 5 von dem ostlichen und dem westlichen Meere 
die Rede: ,,Des Vata RoB, des Vayu Freund, und von den Gotterii 
getrieben ist der Muni, An beiden Meeren wohnt er, am ostlichen 
und am westlichen^)/' Der Sinn muB auch hier sein, daB der wind- 
gegiirtete {vdtarasana) Muni von einem Ende der Erde zum andern 
fliegt. Da aber das Lied zu den spatesten des Rgveda gehort, 
also aus einer Zeit stammt, fiir die man eine erweiterte Kenntnis 
der vorderindischen Halbinsel annehmen darf, so konnten hier 
schon die wirklichen Meere im Osten und Westen gemeint sein. 
Auf die wirklichen geographischen Verhaltnisse ist vielleicht auch 
schon SBr. 1, 6, 3, 11 Bezug genommen, wo erzahlt wkd, wie Tvastr 
den Somarest, den Indra gelassen hat, in Vrtra verwandelt: atha 
yad abravld vardhasveti tasmdd u ha smesumdtram eva Ur yah vardkata 
isumdtrani prdhh so ^vaivdvararn samudram dadhdv ava purvam. 
Sayana erklart: tiryak ubhayapdrsvatah avardhata | prdbpascdt- 
samudrdv api sarlravrddhyd avdk cakdra, und danach hat man 
avara als ,,westlich*' gefaBt. Ich bin nicht sicher, ob das richtig 
ist. avara kommt sonst nicht als Synonym von apara vor, und 
nach der Grundbedeutung ,,unterer^" scheint es eher den Gegen- 
satz zu wttara ,,oberer‘‘ zu bilden; der avara samudra wxirde hier 
also das siidliche Meer sein. Dazu dxirfte auch die Angabe der Rich- 
tung der Ausdehnung besser passen: Wie prdh dem purva, so 
entspricht tiryah dem avara \ wenn es ,,westlich'‘ bedeutete, so 
sollten wir anstatt tiryah pascdt erwarten. Ich mOchte die Stelle 
daher ubersetzen: ,,Weil er ,wachser sagte, darum wuchs (Vrtra) 
eine PfeilschuBweite nach der Seite und eine PfeilschuBweite nach 
vorn; er di*angte das siidliche Meer und das ostliche Meer zurtick.“ 

Hm^urYWiTa ajagardh pur^kdya jasd mdtsya rajasd yehTiyo dsyasi | ?id 
te durd^n nd parisfhdsti te hhava sadydh sdrvo/m, pari paSyasi hh'&mim | purvas- 
mdd dhanisy httarasmint samudre. 

sd sadyd eti piirvasw^d dUaraTri amnudrdm loJcdnt samgfbliya nihJiur 
dcdrikrat. 

vdtasydsvo vdy6h sdkTidtlio devesito nvdnih [ 'ubJiah saviudrav a hseti 
yds ca pUrva utdparah. 

^705 Liiders, Vanina I. ^ 
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Sicherlich hat man sich spater bemiiht, die vier Ozeane mit den 
wirklichen Verhaltnissen in Einklang zu bringen. Drei der Meere 
konnte man ohne weiteres identifizieren, das ostliche mit den^ 
Meerbnsen von Bengalen, das siidliche mit dem Indischen Ozean, 
das westliche mit dem Arabischen Meer; das nordliche Meer aber 
war nicht nnterzubringen. Man hat es dann bisweilen einfach 
fortgelassen ; so in der Schilderung des ersten der fiinf Traume, 
die der Bodliisattva vor seiner Erleuchtung hatte, in Ahg. N. Ill 
240f, Ihm traumt, die groBe Erde sei sein Lager, der Himavat sein 
Kopfkissen, die linke Hand sei in das Ostliche Meer getaucht, die 
rechte Hand in das westliche Meer, die beiden PiiBe in das siidliche 
Meer^). Ebenso lautet die Schilderung im Mahavastu {II 136f.), 
nur wird hier der Sumeru anstatt des Himavat genannt. In der 
oben angefiihrten Erzahlung von der Herbeischaffung des Wassers 
fur die Weihe des Yudhisthira im Mbh. hat man sich damit ge- 
holfen, daB man das Wasser aus dem nordlichen Meere durch 
Vogel holen lieB^), 

Anderseits konnte man die vier Meere auch in der Zeit, als 
sich die Vorstellung von den sieben Ringmeeren durchgesetzt 
hatte, noch beibehalten, da man sie ja auf den die Erde zunachst 
umgebenden Salzozean beziehen komrte. 

An diese vier Weltmeere werden wir im allgemeinen zu denken 
haben, wenn in den Mantras vonMeeren in der Mehrzahl die Rede ist. 

6, 50, 13: ,,Tvastr im Verein mit den Gottern (und ihren) 
Erauen, der Himmel mit den Gottern, die Erde mit den 
Meeren^)/" 

2, 16, 3: ,, Nicht durch Himmel und Erde ist deine Indra- 
macht zu umfassen, nicht durch die Meere, die Berge, Indra, 
dein Wagen^).'" 

8, 20, 25 ,, Welches Heilmittel in der Sindhu, welches in 
der Asikni, w'elches in den Meeren, ihr Maruts mit dem 
scliOnen Barhis, welches in den Bergen ist^)/‘ 

ay am mahapatTiavl mahdsayanam alios himava pabbatardjd bim- 
bohanam ahosi, puratthime sam/udde vdmo liattlio oliito ohoai, pacchime samudde 
dakhliino liattho oliito ahosi, daJchhine sarmidde ublio padd oliitd aliesum. 

Auf den Meerbusen von Bengalen geht purvasdgara natiirlicli in der 
spateren Literatur: pzirvasd>garagdminlm garlgdm Raghuv. 4, 32. 

tvdstd devehhir jdnihliih sajosd dyaur d&o6bhih prthivt samudraih. 

‘b ksonibhydm paribhve ta indriydm nd samudraih pdi'vatair indra te 
rdthah, 

ydt sindhau ydd dsiknydm ydt samudristi marutah suharhisah | ydi 
pdrvaies^u bhesajdm. 
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1, 70, 2: „(Der Gharmatraixk,) der euch (ihr As\dns) iiber 
die Meexe, die Flilsse hiuuberbringti).“ 

9, 80, 1 : ,,I)ie Meerefassen die ausgepreBten Safte nicbt 
AV. 11, 6, 10 „Die Meere, die Fliisse, die Teiebe. die sollen 
uns von. der Not befreien®).“ 

In 6, 72, 3: scheint sogar von vielen Meeren die Bede zu sein: 
'prdrmmsy airyatam nadindm d samudrdni pafrathuk purdni. Allein 
der Ausdruok isfc ebenso anffallig wie die Form sarmidrdni. Es ist 
die einzige Stelle in der Literatur, wo sarmidrd als Neutrum er- 
scheint. Icb bin daber iiberzeugt, daB samudrdni adjektivisclx mit 
drndinsi zu verbinden ist : „Ibr (Indra und Soma) setztet die Fluten 
der Fliisse in Bewegung, ihr habt die vielen Meeres(fluten) geftillt'*). 
Das drnamsi samudrdni bat eine Parallele in samudrdm arnavdm 
in 10, 58, 5. 

Die vier Weltmeere sind durcb keine Sclu-anken voneinander 
getrennt, und man konnte daber ebensogut von einem Meere 
wie von vier Meeren sprecben. In den vedisoben Liedern ist denn 
aucb von einem samudrd in der Einzahl in ganz demselben Zu- 
sammenbang die Rede, in dem uns die samudrd oder genauer die 
vier samudrd begegnet sind. 10, 47, 2 nennt, wie wir sahen, den 

yd vant, samudrdn saritah piparti, 

2) samudrdso nd sdvandni vivyacuh. Die Stelle ist ausfiihrlich voii Olden- 
berg beliandelt. Ohne die Schwierigkeiten zu verkennen, die die Stellung 
des nd bereitet, halte icb doch die oben gegebene tJbersetzung fiir die wahr- 
scheinlicbere. Oldenberg will „die Gotter“ aus dem zweiten Pada erganzen 
und libersetzen; ,,die Gotter fassen. die sdvana in sicb wie die Meere (die 
sich ergiefienden Strome).“ Aber die Erganzungen sind gezwungen, und das 
Simplex vyac bedeutet ,,fassen“ doch nur im Sinne von ,,Platz haben“. 
„Die Gotter haben Platz fur die sdvana wie Meere“ gibt aber keinen be- 
friedigenden Sinn. 

samudrd nadyb vesantds te no muncantv dmhasah, 

Als ,,Meere“ fafit Geldner udadhXn in 3, 45, 3: gamhhlrdm udadJdmr 
iva krdtum pusyasi gd iva \ prd sugopd ydvasam dTiendvo ydtlici Tiraddm kulyd 
ivdiata, Er ubersetzt: ,,Du hegest Weisheit, tief wie die Meere, (viel) wie 
die Kiihe. Wie die Milchkiihe, die einen guten Hirten haben, zur Weide, wie 
Kanale in den See sind sie zu dir gekommen“ [so 2.Aufi.]. Aber udadhi 
wird nur AV. 1, 3, 8 in Verbindung mit samudrd von dem die Erde um- 
gebenden Meere gebraucht (visitam te vastibildm samudrdsyodadTier iva), ohne 
Zusatz bezeichnet es in den Mantras noch niemals dieses Meer. In unserer 
Strophe sind die tiefen Wasserbehalter doch offenbar dasselbe wie die hulydh. 
Der Dichter ruhmt von Indra zunachst, er habe in tippiger Eiille Geistes- 
kraft, die tiefen Wasserbehaltern, die Kiihen gleicht, und erlautert dann die 
etwas dunklen Worte selbst, indem er hinzufiigt, sie sei zu ihm gekommen 
wie wohlbehixtete Kuhe zum Weideplatz ziehen, wie Kan^e zu einem Teiche 
stromen. Die Strophe wiirde an Deutliehkeit gewonnen haben, wenn er statt 
krdtum krdtun gesagt hatte. 

7 * 



100 


III. Das Meor 


ludra cdiv.hsamudTam dhar^nam raylndm^ den ,,viermeerigen Be- 
halter der Reichtiimer^ ; 10, 5, 1 wird Agni ekah smnudro dharuno 
mylndm genannt: ,,das eine Meer, der Behalter der Reichtiimer''. 
Wie in 6, 50, 13 die Erde niit den Meeren {prthivt samMdraih) um 
Hilfe gebetexi wird, so wird inx folgenden Verse (6, 50, 14) die Erde 
nnd das Meer {prthivt samudrdh) um Erhornng angefleht i). Dasselbe 
erdiimsclilingende Weltmeer ist nattirlich auch in alinlichen An- 
rufungen gemeint: 

7, 35, 13: Heile sei uns der Gott, der einfuBige Aja, 

zum Heile nns die Schlange des Grundes, znm Heile das 
Meer2)!^‘ 

10,66,11: ,, Das Meer, dieSindhu, der Raum, dieLuft, der 
einfuBige Aj a, die donnernde Flut, die Schlange des Grundes 
hore meine Worte, die Visve Devas und meine Herreii^)/^ 
Fiir samudrdh steht dpah samudriyah in 10, 65, 13: 

,,Die Paviravi, der Donner, der einfiiBige Aja, der Trager 
des Hirnmels, Sindlm, die Wasser des Meeres, die Visve 
Devas mogen meine Worte horen, Sarasvati mitsamt den 
Liedern (und) der Puramdhi^).‘‘ 

In dem Mantra Kaus. 3, 3 werden die Wasser, das Meer und 
KOnig Varuna zum Opfer gerufen^). Auch hier steht dpah sam%idrah 
wohl im Sinne von dpah samudriyah. 

Besonders gern wird samudrd gebraucht, uin den grOBtmoglichen 
Umfang zu bezeichnen: 

10,89,11: ,,Uber die Niichte ragt Indra hinaus, der 
Starker (?), iiber die Tage, iiber den Luftraum, liber des 
Meeres Bereicli, iiber die Weite des Windes, liber das Ende 
der Erde, iiber die Sindhus, iiber die bewohnten Statten®).“ 

8,12,5: ,,GemeBe dies (Loblied), du Liederfreund ; es 
schwillt wie das Meer ; Indra, durcli alle Htilfen bist du groB 
geworden'^)/' 

md 'tio "7ilr hudhnydli dmotv ajd ekapdt prihivl samudrdh. 
sdm no ajd ekapad devo astu 4dm no ^hir htidhnydh sdm samtidrdh. 
sarmidrdh sindhu rdjo antdriksam ajd ekapdt tanayitnur arnavdh | dhir 
budhnydh srnavad vdcamsi me vi4ve devdsa utd surdyo md^na. 

pdmravl ianyatdr ekapad ajd divd dhartd sindhur dpah samudriyah | 
ridve devdsah drnavan vdcamsi me sdrasvatl sahd dhibMh puramdhyd. 
dpah samudro varunas ca rdjd sampdtahhdgdn havise jusantdm. 

®) prdktubhya indrah prd vrdTio dhabhyah prantdriksdt prd samudrdsya 
dlidseh I prd vdtasya prdthasah prd jm o dntdt prd sindhubhyo ririce prd ksiti^ 
bhyah. 

imdni jusasva girvanah samudrd iva pinvate j indra visvdhhir uUbhir 
vavdksitha . 
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1, 8, 7: ,,Welcher am meisten Soma triiikende Bauch wie 
das Meer scliwillt^)/* 

1, 30, 3: 5 ,Wemi. (die Somatranke) zum kraftigeii Rausch 
zusammen(str5men), so nimmt er (Iiidra) ja dadurcli in 
seinem Bauche einen Umfang an wie das Meer 2)/^ 

111 6, 69, wo Indra-Visnu aufgefordert werden, sicli den 
Bauch mit Soma zu werden sie in V.6 „ein Meer, 

ein Soma haltendes Gefa6“ genannt^). 

8, 3, 4: ,,Dieser (Indra), von tausend Rsis stark geniaeht, 
hat sich wie das Meer ausgebreitet^)/' 

Indra wild auch durch die Lieder wie das Meer; 

1, 11, 1 : ,,Den Indra machten alle Lieder wachsen, (so daD 
er) den Umfang des Meeres (hat)®).'‘ 

Wie hier, so bezeichnet das Meer wahrscheinlich auch in 10, 58, 5 
die auBerste Grenze der Erde: ,,Wenn dein Geist in die Meeresflut 
gegangen ist, weit fort, so holen wir ihn dir zurtick, hier zu wohuen, 
zu leben*^)/' DaB dem Dichter der Gedanke an das Weltmeer vor- 
schwebte, macht V. 11 wahrscheinlich, wo samudrdm arnavdm 
durch pdrdli pardvdtah ,,die fernsten Fernen'' ersetzt ist; anderseits 
werden aber in den andern Strophen auch die Wasser, die Pflanzen 
usw. als Aufenthaltsorte des Geistes genaiint. Deutlicher ist AV. 6, 
105,3: ,,Wie die Strahlen der Sonne schnell fortfliegen^), so f liege 
du, Husten, fort, den Strom des Meeres entlang®).'' In ahnlichen 
Beschworungen vdrd das, was beseitigt werden soli, oft zu den 
fernsten Fernen gewiinscht, und so bezeichnet samudrd hier sicher- 
lich das feme Weltmeer. Das ist noch einen Schritt waiter entfernt 
als der Rand der Erde, den der Husten nach der vorhergehenden 
Strophe entlang gehen solP^). 

yah kuJcsih somapatamah samudrd ma pinvate (aiif Indra beziiglich). 
“) sdm ydn mddaya susmina end hy dsyoddre | samudrd nd vydco dadhe. 
somasya dasrd jathdram prnethdm, V. 7. 
samudrd sthah Tcaldiah somadhanah. 

ay dm sdhdsram fsihhih sdhashrtah sa7nudrd iva papratJie. 
indram visvd avlvrdhan samudrdvyacasam girali* 

") ydt te samudrdm arnavdm mdno jag dma durahdm | tdt ta d vartayd^nasllid 
ksdydya jivdse. 

®) Damit soli nur die Schnelligkeit ausgedriickt werden; vgl. V. 2 ydthd 
bdnah sdsaniditah parapdtaty diumdt, ,,wio ein gufcgeseharfter Pfoil schnell 
fortfliegt“. 

ydthd sdryasya ra^mdyah para/pdtanty diumdt j evd tvdm kdse prd 
pata samudrdsydnu viksardm, 

evd tvdm lease prd pata prthivyd dnu samvdtam. 
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Bisweilen dieiit samudrd auch zum Ausdriick eiiier gewaltigeii 
Wassermasse; so ii) der Beschworiing des Feiiers 10,142,7^); 
,,I)ies ist der Sammelplatz der Wasser, die Behansnnig des Meeres. 
Schlag einen aiidern Weg als dieseii ein; anf dem geh nach Be- 
lieben. . . . Dies ist das Haus des Meeres^).'^ 

4. samudrd der Iiidische Ozean 

Es ist nun aber niclit zu bestreiten, daJ8 man an zahlreielien 
Stellen xinter dem smmidrd auch. das wirkliclie Meer, das die Kiisten 
Indiens besplllt, verstehen kann oder muB. Immer wieder wird 
gesagt, daB die Wasser, die Indra befreite, zum samudra liefen : 

1, 32, 2: ,,Wie brxillende Kiihe eilig laufend, gingen die 
Wasser stracks zum Meere hinab^).^^ 

3, 36, 6: ,,Als die Str5me, dem Antrieb gemaB (?)^), vor- 
warts eilten, da gingen die Wasser wie auf einer Heerstrafie 
zum Meere 

6, 30, 4 : ,,Du (Indra) entsandtest die Wasser zum Meere 

8, 6, 13: ,, (Indra) trieb die Wasser zum Meere ‘).'‘ 

8, 3, 10: ,,Dies, Indra, ist deine Stierkraft, mit der du die 
grofien Wasser zum Meere entsandtest®).'' 

2, 19, 3: ,,Der machtige Indra, der Schlangentoter, trieb 
die Flut der Wasser zum Meere®)." 

6, 17, 12: ,,Du (Indra) triebest die tatigen (Wasser) iiacli 
unten zum Meere ^®)." 

1, ]30, 5: ,,Du, Indra, entsandtest die Pliisse, um nach 
Wunscli zum Meere zu laufen^^)." 

Die Vorstellung ist so gewolinlich, daB der Dichter von 8. 12, 2 
sogar von dem Rausche sprechen kann yend samii^dram dvithd, „init 
dem dll (Indra) dem Meere halfest^^)". 

0 10, 142, auch AV. 6, 106, 2 usw. 

") apdm iddni nydyanam samiidrdsya nivesanam | anydm krntismtdh 
pdnthdm tena yaki vdsdrh dnu || . . . samudrdsya grhd ime. 

vasrd iva dhendvah sydndawhdnd dnjah samudrdm dva jagmur dpah. 

’) Steht prasavdm yathd for ydihdprasavam'^. 

prd ydt sindhavah prasavdm ydthdyann dpah samudi^dm rathyeva jagmuli. 
dvdsrjo apo dcchd samudrdm, '^) apah samudrdm airayat, 

yend samudrdm dsrjo maJiir apds tdd indra vfsni te idvah, 

■’) sd mdliina indro drno apdm prairayad ahikacchd samud.rdm. 
prdrdayo niclr apdsah samudrdm. 

”') tvdrn vfthd nadyd indra sdrtave ^cchd samudrdm asrjo. 

Das Meer ist das gemeinsame Ziel, zu dem die Fliisse, durch Indra 
befreit, gesondert laufen: prd prdyah sisrate sadhrydh pfthak 2, 17, 3. 
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Das Ziel der reiiien lanteren Wasser ist das Meer’). 

Audi in Vergleichen lieiBt es ofters, daB die Fliisse in den 
samudrd oder zum samudrd gehen: 

9, 108, 16 indrasya hdrdi somadhdnam d visa samndrdm 
iva sindhavah; 

1, 190, 7 smn ydm stubJio ^vmiayo nd ydnii saw/udrdm nd 
sravdfo rodhaoakrdh ; 

8, 46, 4 indram somdsah pradivi sutdsah samudrdw nd sra~ 
vdta d visanti; 

6, 19, 5 sdm jagmire paihya rdyo asmin samudrd nd sin- 
dhavo yddamdndh\ 

6, 36, 3 samndrdm •rid sindhava nkthdsusnid uruvydcasam 
gira d visanti; 

8, 6, 35 indram uktkdni v^dvrdhnh samndrdm iva sindhavah ; 

8, 92, 22 d tvd visantv indavah samudrdm iva sindhavah i 

9, 88, 6 vHhd sammdrdm sindhavo 7id ntclh sntdso ablii 
haldsdm asrgran; 

9, 107, 9 samndrdm nd samvdrandny agmmi; 

8, 6, 4 sdm asya ma^iydve viso visvd na^nanta kr stay ah | 
samndrdyeva sindhavah ; 

8, 44, 25 dgne dhrtdvratdya te samndrdyeva sindhavah | 
giro vdsrdsa Irate \ 

3, 36, 7; 6, 19, 5 samndrerui (6, 19, 5 samudre 7id) sindhavo 
yddamdndh ; 

8, 16, 2 ydsminn uktJidni rdnyanti visvdni cvi sravasyn> | 
apdm dvo nd^) samudre\ 

1, 71, 7 agnirpj vUvd ablii pfksah sacante samudrdm nd 
sravdtah sapid yahvth^); 

mit Ergfeizuiig von sindhavah aucli 1,52,4; (f' yarn prndnti 
divi sddmabarhisah samudrdm nd auhhvdh svd abhistayaJu 
,,(Indra), den seine eigenen, imHimmel auf derStreu sitzen- 
den^) kraftigen Hxilfen erfullen wie (die Fliisse) das Meer)''; 

Indra nimmt die Somatranke infolge seiner Breite auf wie 
die Meeresflut die Fliisse: 1, 55, 2 so arnavo 7id nadydh 
samudriyah prdti grbhndti visritd vdrlmabhih. 

samudrdrthd yah sucaydh pavakds td dpafi 7, 49, 2. 

dvo nd unverstandlich; Oldenberg will dpo lesen. 

Vielleicht geht auf den Vergleich auch 5, 44, 9 samudrdm dsmn dva 
tasthe agrimd- 

Wortlich, wie Oldenberg gesehen hat, „der©n Streu der Sitz im Himmol 
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Dasselbe wird in 3, 33, 2 von Vipas und Sntndri gesagt, also 
zwei Fliissen, deren letztes, wenn auch niclit unniittelbares Ziel der 
Indische Ozean ist^). DaB sam^idrd Mer oder sonst irgendwo den 
Indus bezeicline, wie Vivien de St. Martin und Zimmer annehmen, 
laBt sicli jedenfalls nicht beweisen. 7, 95, 2 lieiBt es von der Saras- 
vatT, daB sie allein von den Fliissen von den Bergen bis zuni Meere 
gehe^). Es mag zunachst dahingestellt sein, welclier FluB bier 
iinter der Sarasvati zu verstehen ist ; man wird aber Pischel-Geldner 
zugestehen mussen, daB der samudrd Mer den Anspruch erheben 
kann, als das wirkliche Meer betrachtet zu werden. Auch 5, 85, 6, 
wo es als ein Zauberwerk des Varuna geriihmt vdrd, daB die Fliisse 
{avdnayah) den einen samudrd nicht mit Wasser ftillen, laBt sich 
fur eine gewisse Kuiide der Rsis von dem Meere geltendmachen. 

Man konnte sich weiter fur die Kenntnis des Meeres auf 5, 55, 5 
berufen: ,,Ihr, Maruts, treibt aus dem Meer den Regen herauf und 
laBt (ihn dann) regnen, ihr NaBreichen^).^' Genauer noch wird der 
Vorgang in zwei Stellen des AV. gesehildert; AV. 4, 15, 5 ,, Treibt 
aus dem Meer, ihr Maruts, das NaB . . , moget ihr (es) aufsteigen 
machen. Des briillenden naBversehenen groBen Stieres blokende 
(Kithe), die Wasser mogen die Erde erfreuen^)'' ; und AV. 4, 27, 4 
,,Die Wasser bringen sie aus dem Meer zum Himmel hinauf, sie, 
die (sie) vom Himmel auf die Erde ausgieBen. Die Maruts, die, 
liber die Wasser gebietend^), dahin gehen, die mogen uns von der 
Not erlosen®).^' In der folgenden Strophe (AV. 4, 27, 5) lieiBt es 
noch deutlicher : ,,die, liber die Wasser gebietend, es regnen lassen’).‘‘ 
Dazu stellt sich dann noch der Spruch Kaus. 3, 3, der bei der 
Wassersprengung vorgesclirieben ist: ,,Von Indra angewiesen, von 
Varuna angetrieben, mogen sie die W^asser aus dem Meere in den 
Himmel hinauf bringen; von Indra angewiesen, von Varuna an- 
getrieben, m5gen sie die Herrlichkeit aus dem Himmel auf die Erde 

indresite prasavdm bhiksamdne dcckd samudrdm rathyeva ydthali. 
eJcdcetat edrasvatl 7iad.indm sucir yati girihhya a sa'trmdrdt, 
ud Irayathd marutah samitdrato yuydm, vrstirri varsayathd piirlsinah. 
ud Irayata marutah samudratds tveso arho ndhha M pdtaydtTia | mahar- 
sabhdsya nddato ndhhasvato vdird dpali prtTiivtm tarpayantu, — tveso arho 
diirfte wohl verderbt sein. ndbhas ist zwar haufig das varsydm ndhhah 
(5, 83, 3); ich bezweifle aber, daB wir das Recht haben, es im Veda direkt 
mit ,,Wolke“ zu libersetzen. 

5) U mit Instr. so wie patyate 3,54, 15. Vgl. Delbruck, Altind. Syntax 
133, Vergl. Syntax 248 f. 

apdh samudrdd divam ud vahanti divas prlTiiviuh ahhi ye srjdnti \ ye 
adhhir isand mardtas cdranti te no muncantv dmhasah. 
ye adhhir Hand maruto varsdyanti. 
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herbeibi"iiigen^)“. Das ud von udlrayataodeTlrayathd^ ut pdtaydiha, 
tul vahanti macht es zweifellos, da6 man sicli den Samndra, aus 
dem das Wasser gehoben wird, als etwas nnten befindliclies, also 
als den irdisclien Ozean zu denken hat, iind spatere Zeugnisse 
bestatigen das. Die spatere Kosmologie kennt ein System von 
sieben Winden, das Mbh. 12, 328 ausfiihrlich dargestellt wird-). 
Der dritte dieser Winde ist der Udvaha, von dessen Tatigkeit cs 
V. 39 f. heilJt: ,,Der Wind, der aus den vier Meeren das Wasser an 
sich nimmt, und nachdem er das Wasser heraufgenommen hat, es 
den Wolken im Luftraum gibt; der, wenn er die Wolken mit Wasser 
versehen hat, sie dem Parjanya iibergibt, das ist der dritte stiirkste 
Wind, Udvaha mit Namen^)."' Der Unterscliied zwischen der vedi- 
schen und der mittelalterlichen Anschauung ist rein auGerlieh und 
niir eine Folge der spateren Systematisierung. Die TMigkeit, die 
im Veda den Maruts im allgemeinen zugeschrieben wird (dd va- 
Jmnti), ist hier aiif den einen Udvaha beschrankt. Im tibrigen haben 
jene sieben Winde sogar im Mbh, noch ihren mythologischen 
Charakter bewahrt; V. 53 werden sie die Sohne der Aditi, aditeh 
jmtrd mdrutdli, genannt, 

Aus diesen Vorstellungen heraus wird auch der Aiifang des 
groBen Regenliedes, AV. 4, 15, 1, klar: ,,Zusammen aufsteigen 
sollen die mit NaB versehenen Himmelsgegenden ; die Wolken, 
vom Winde getrieben, sollen zusammenkom,men'^).‘‘ Die Strophe 
besclireibt die Vorgange genau in der zeitlichen Reihenfolge ; die 
,,mit NaB versehenen Himmelsgegenden' ‘ stehen hier fur die 
,,Ozeane in den vier Himmelsgegenden". Auch hier bietet sich so- 
fort die Analogie aus spaterer Zeit dar. Wie in der vedischen Strophe 
auf das samutpatantu das sdm ya^iUi folgt, so folgt in dem erwahnten 


indra^rasista varunaprasutd dpah sanvudrdd divm)h ud valiantu i hidrfi- 
praSistd varunaprasutd divas prtliivydh Sriyam d valiantu. — Statt prtliivydh 
ist offenbar prthivydm zu lesen. 

") Die Namenliste auch Hai'iv. 12 787f. 

yas caturhhyah samudrehhyo vdyur dlidrayate jalam 
ziddhrtyddadate capo jlmutebhyo ''mbare '‘nilah 
yo ^dbhih samyojya jlmutdn parjanydya prayaccliail 
udvaho ndma bamhistJias trtlyah sa saddgatih 
Ich habe iibersetzt, als ob uddhrtya dadate dastiiiide. Der Lesart tiddlirtya- 
dadate, die aber in alien Ausgabon stelit, vermag ieh keinen Sinn abzu- 
gewinnen. 

samutpatantu pradiio ndbliasvatlh sdm ahhrdxii vdtajutani yantu. Die 
zweite Halfte der Strophe ist mit der zweiten Halfte der vorher angefuhrten 
Str. 5 identisch. 
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Windsystem auf den Udvaha als vierter Wind der Samvaliai): 
,,Durcli den vielfach zusammengefuhrt die Sonderwolken geballte 
Wolkeix werden, die Anstalten machen, den Regen zn entsenden; 
durch den zusammengeballt und bewegt sie ,B]^dller der Briillenden' 
und zur Erhaltnng zusammengekommen ,Regner' werden, das ist 
der vierteWind, Samvaha mit Namen, der die Berge zerschmettert.‘‘ 
Nun hat Hillebrandt gewiB recht, wenn er die Zeit, in der die 
Maruts tatig sind, als die Periode des Sudwestmonsuns bestimmt, 
wenn die Wolkenmassen vom Indusdelta nach Nordosten getrieben 
werden, bis sie sicli an den Vorbergen des Himalaya entladen. Mit 
dem samudrd konnte hier also sehr wohl das Arabische Meer ge- 
meiirt sein. Allzu sicker dtirfen wii* dessen allerdings nicht sein. 
Gerade die aus dem Epos angefiilirten Stellen zeigen, wie eng sick 
im indiscken Denken Realitaten mit mythischen Vorstellungen 
verschlingen ; hier sind es ja gerade wieder die vier mythischen 
Weltozeane, aus denen der Udvaha-Wind das NaB emporhebt. 

Eine feste Linie zwischen dem mythischen Weltozean und deni 
wiiidichen Meere laBt sich iiberhanpt nicht ziehen, weil der Inder 
niemals zwischen den beiden geschieden hat wie etwa der homerische 
Grieche den d>K£av6g von dem novrog, neXayog, dXg, ^dXaxxa unter- 
scheidet, sondern stets den indischen Ozean als einen Teil des 
mythischen Weltozeans angesehen hat. Man braucht, um sich da- 
von zu iiberzeugen, nur die prachtvolle Schilderung des Meeres im 
dreizehnten Gesang des Raghuvamsa zu leseii. GewiB, das Meer, 
das Rama der Sita zeigt, ist der Indisclie Ozean; es ist zugieich 
aber auch das mythische Weltmeer, auf dem Purusa am Ende der 
Zeit schlafend liegt, in das sich die Berge vor Indras Donnerkeil 
fliichten und aus dem der Ureber die Erde heraushob. Miissen wir 
diese Mischung von Realitat und Mythus fiir den klassischen Richter 
anerkeiinen, so werden wir sie erst recht fiir die rgvedischen Rsis 
annehmen mussen. Mogen sie immerhin eine Kunde von dem Indi- 
schen Ozean gehabt haben; mit eigenen Augen wird kaum einer 
von ihnen das Meer gesehen haben, das mehr als tausend Kilo- 
meter von dem eigentlichen Schauplatz der Lieder entfernt liegt. 
Was die Rsis von dem Meere zu sagen haben, ist herzlich wenig, 

0 V. 41 ff.: 

samuhyamuna bahudha yena nltdh prthagghandh \ 
varsamoksahrtdramhTids te hhavanti ghand gliandh || 
samhata yena caviddhd bhavanti nadatdm naddh | 
rah§andTthdya sambJiutd megTiatvam upaydnti ca || ... 
caturthah samvaho ndma vdyuh sa girimardanah || 
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mid das Wonige so farblos, daB Zimmer gewiB reclit hat, weiin er 
ihnen eine aaf cigene Anscliauuiig gegriiiidete Kenntnis des Meeres 
abspricht. Der samudrd ist tief^), er ist feuclits); er bietet keinen 
Halt, keine Stelle zum Stelien oder Anfassen^); er ist in Beivegmig 
ebenso wie der Wind und der Wald^). Das ist alles. Kirgeiids wird, 
wie sclion Zimmer bemerkt hat, die auffallende Erscheinnng von 
Ebbe nnd Flut erwahnt, nirgends. ivie wir liinzufiigen kbnnen, die 
Salzigkeit des Meeres, und dock siiid das gerade Diiige, deren Aii- 
fulirung Avir erwarten sollten, wo von den Wunderwerken dieses 
Oder jenes Gottes die Rede ist. 

Ganz unhaltbar aber erscheint mil*, was man seit Wilson zuin 
Beweise einer Seeschiffahrt und eines Seehandels in rgvedischer 
Zeit angefiihrt hat. In einem Usasliede lieiBt es (1, 48, 3): „Aiif- 
geleuchtet ist die Usas, und sie wird aiicli jetzt aufleuehten, die 
Gottin, die Wagen in Bewegung setzend, die sich an ihre Her- 
fahrten halten^) wie die Preis Erstrebenden im Meere^).‘‘ Sayana 
sieht in den Wagen die Wagen, die auf Erden am Morgen in Be- 
wegung gesetzt warden ’’). Die sravasydvaJi sind nach ihin diejenigen, 
die nach Geldgeivinn verlangend im Meere die Schiffe in Bewegung 
setzen®). 

Mit Ausnahme von Caland-Henry^), deren Auffassung der Strophe 
uiir unmoglich zii sein scheint, habeii sich alle Ubersetzer Sayana 
angeschlossen. Ludwig meint, daB der Vergleich auf die Schiffer 
gehe, die des Nachts still gelegen haben oder mit gerefften Segeln 
gefahren sind; Geldner iibersetzt die ziveite Halfte: ,,die auf ihr 
Kommen gewartet haben wie die auf Ruhmestaten ausgehenden 
(Seefahrer) auf die Meeresflut.'' Er halt es fiir moglich, daB sa- 
mvdre pragnant im Sinne des spateren samudraveldydm stande: 
,,Dann ware der Parallelismus vollsttodig, deun die Flutzeit ist fiir 

7, 33, 8 samudrdsi/eva mahimd gahhlrdh. 

1, 116, 4 samudrdsya . . . ardrdsya. 

1, 116, 5 andramhhane . . . andsthdne agrabhane samudre. 

5, 78, 8 ydtha vdto ydthd vdnam ydtJid samudrd djati. Im AV. (6, 142, 2j 
wird gewiinscht, daB die Gerste ,,unersch6pflich‘^ sein moge wie der Ozean 
{samudrd ivaidhy dk^itah). 

®) Ludwig vergleicht 9, 35, 6 vi^vo ydsya vrdt& jdno dadhdra. Der Sinn 
scheint zu sein: die auf ihr Kommen warten. 

®) uvdsosd ucchdc ca nfu devi jlrd rdthdndni | ye asyd dcdranesu dadhrire 
samudre nd sravasydvah. 

') usahhdle hi rathdh preryante. 

dravasyavo dhanakdmdh samudre na yathd samudramadhye ndvah 
sajjlkrtya prerayanti tadvat. 

L’Agni§toma, p. 444. 
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den Seefahrer dasselbe, wie fur Wagenfahi’er der Morgen, das 
Signal zur Ausfalirt.'' Es ist mir einigerniaBen zweifelliaft, ob 
fiir die altindisclie Schiffahrt, die doch. sicherlich keine tief- 
gehenden Ozeanfahxer kannte, die Beobachtung der Gezeiten 
eine Rolle spielte, allein davon ganz abgeselieii glaube ich 
gar iiicht, daB in dem Vergleich von Seefahrerii die Rede ist. 
h'avasyu erscheint als Beiwort nicht nur von Personen, sondern 
auch von Stromen, Eennpferden uiid Wagen^). Ebenso wird 
vasyd und sravasy in Verbindung mit Rossen und Wagen ge- 
braucht^). Nun werden vir spater seben, daB die Usas ihre Fahrt 
aus dem himmlischen Meer antritt; nacli V. 7 desselben Liedes 
kommt sie mit hundert Wagen •^). Ich mochte daher samudre na 
riravasydvah auf die Wagen beziehen, die in dem himmlischen Meere 
genau so auf den Beginn der Eahrt der Usas warten wie die Wagen 
der Menschen auf der Erde. 

Ebensowenig kann 1, 56. 2 beweisen, wo von Indra gesagt wird: 
tdm gurtdyo nemannisah 'pdrlnasah samudrdm nd samcdrane sanis- 
ydvah. Nach GraBmann kommen die Loblieder zu Indra zusammen 
,,wie Gewinnsiichtige zuin Meere, wenn sie zusammenfahren'^^ nach 
Zimmer ,,wie Beutelustige beim Befahren des Samudra'', nach 
Geldner sollen sie sich ihm zuwenden ,,\vie die Gewinnsuchenden 
auf ihrer Eahrt dem Meere'k Ludwig verbindet pdrlnasah mit 
samudrdm \ die Preislieder sind „der FiiUe Meer gleichsam bei seiner 
Erreichung zu gewinneii begierig'% eine meines Erachtens unmog- 
liche Konstruktion. Das mm von samcdrane scheint iiiir deutlich 
darauf hinzuweisen, daB von einem Zusammenkommen oder Zu- 
sammenflieJBen die Rede ist. Nun wird von den Gottern ofter ge- 
sagt, daB die Lieder bei ihnen zusammenstromen wie die Fliisse im 
Meer^). Wenn in unserer Strophe in dem Vergieiche von einem 
Zusammenkommen in Verbindung mit dem Meere gesprochen wird, 
so liegt es doch am nachsten, daB auch hier die an Indra gerichteteii 

1) ], 125, 4 sravasydvo ghrtdsya dhdrah\ 9, 10, 1; 9, 66, 10 drvanto nd 
sravasydvah; 9, 87, 5 S'avasydvo nd prtanajo dtydh; 5, 56, 8 rdtham 7 iu 
mdrutam vaydm sravasyum a liuvdmahe. 

9, 96, 16 abhi vdjam sdptir iva sravasydhhi vdyitm abhi gd deva S07mi; 
G, 46, 13 ydd indra sdrge drvata^ coddydse . . . syendm iva sravasyatdh; 5, 37, 3 
dsya sravasydd rdtha a ca ghosdt, 

satdm rdthebhih suhhdgosd iydiri vi ydty abhi mann^dn* 

1, 190, 7 von Brhaspati: sdm ydm stuhho ^vdnayo nd ydnti samudrdm 
nd sra'vdto rodhacakrdh; 8, 44, 25 von Agni: dg7i6 dhrtdvratdya te samudrdyeva 
sindhavah | giro vdirdsa Irate; 6, 36, 3 von Indra: samudrdm nd sindJiava 
ukthddusmd uruvydcasam gira d viianti. 
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Lieder mit Flusseii verglichen sind, die im Meer zusamnien- 
koinmen. DaB in dem Vergleiche ,4ie Fliisse'^ als Subjekt erganzt 
werden kann, zeigt 1, 52, 4: ,,den die eigenen machtigeii Htilfen. 
die im Himmel auf dem Barhis sitzen, erfiillen wie (die Flilsse) 
das Meer^)/^ Und daB die Lieder sanisydvah genannt werden 
konnen, bedarf kaum des Beweises. 8, 92, 15 wird die personi- 
fizierte sdnistkd dhih, 10, 7, 4 werden die dhiyah sdnuMh erwahiit. 
Ich. mOchte daher die Strophe libersetzen: ,,Zu ihni (sollen) die 
Loblieder (zusammenkommen), nnter Leitnng strebend( ?), volh 
zahlig“), naeh Gewinn verlangend, wie (die Fliisse) beim Zu- 
sammenstromen zum Meer.^' 

Der Pada 1, 56, 2^ erscheint iioch einnial in 4, 55, 6®). Das Lied 
ist, wie Geldner bemerkt, vielfach aus andern ziisammengestoppelt, 
und da der Pada sich bier im Metrum abhebt, hat schon Oldenberg 
die Vermutung ausgesprochen, daB er aus I, 56, 2 libernommen ist. 
Geldner iibersetzt die Strophe: ,,Nun soli (der Sanger euch), ihr 
beiden Welten nebst dem AM budhnya preisen, ihr beiden Got- 
tinnen mit den lieben Wassergottheiten. Wie die Gewinnsiichtigen 
auf gemeinsamer Fahrt das Meer, so haben sie die Fliisse, die wie 
der heiBe Trank brodeln, entdeckt.“ Geldner meint, die zweite 
Halfte der Strophe beziehe sich wohl auf das Vordringen der Arier 
durch das Funfstromland. Es mag dahingestellt sein, wie weit auf 
dieses historische Ereignis in den von Geldner angefiihrten Stellen 
Bezug genommen wird; daB dpa vran in dieseni Sinne von der 
,,Entdeckung'' der Fliisse wie des Meeres gebraucht sein sollte, 
halte ich fur ausgeschlossen. Auch glaube ich nicht, daB der Dichter 
die Fliisse ,,wie der heiBe Trank brodelnd"' hatte nennen kdnnen, 
und schlieBlich vermisse ich bei der Geldnerschen Auffassung jeden 
Gedankenzusammenhang zwischen der ersten und der zweiten 
Halfte der Strophe. Bedenkt man, daB in der ersten Halfte zu 
einem Preise der beiden Welten in Verbindung mit den Wassergott- 
heiten aufgefordert wird {siuvltd)^ so wird es doch wahrscheinlich, 
daB in der zw'eiten Halfte ein Eeispiel fiir den Erfolg eines solchen 
stoma gegeben wird, daB also samudrdm nd samcdrane sanisydvah 
sich ebenso wie in 1, 56, 2 auf die Lieder bezieht. Wenn es dann 

d yam, prndnti divi sddmabarhi^ah samudrdm nd subhvdh svd abhistayah. 

Geldner fi*agt, ob nemann isah zu trennen sei; neman zu nam wie neiat 
zu I>ann ware zu libersetzen : ,,die Loblieder, die vollzahligen Labungen 
sollen sich ihm zuwenden*'. 

nu Todasl dhina hudhny^na stum,td dev% dpyebhir ispaih | aamudrdrn nd 
samcdrane sanisydvo gharmdsvaraso nadyo d/pa vran. 
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von den Liedern heiBt, daB sie nadyb dpa vmn, so wird der Sinn 
der Worte doch ein ahnlielier sein wie in 4, 2, 16, wo von den Lieder 
vortragenden Ahnen {pitdrah . . . uJcthaMsah) gesagt wird: ksdmd 
bhinddnto artmtr dpa vran, ,,den Boden spaltend deckten sie die 
Rotlichen auf'. Das bezieht sich allerdings auf die Aufdeckung der 
Kiilie Oder der MorgenrOten, aber anch im Valamytkos wird ein 
paar Mai von der Befreiung der Wasser und der Fliisse durch die 
Usij gesprochen, am deutlichsten in 7, 90, 4: ,,Die Usij offneten 
sogar die Rinderhohle; ihre Wasser flieBen von alters heri).“ 
Die Aufdeckung erfolgte, wie wir spater sehen werden, durch 
Lieder in Verbindung mit Opfern. Ich halte es daher fiir das Wahr- 
scheinlichste, daB in unserer Strophe gharmdsvarasah auf die das 
Grharma-Opfer begleitenden Lieder geht. Was die zweite Halfte der 
Strophe besagen will, scheint danach zu sein: ,,Die beim Gharma 
ertOnenden (Preislieder) haben, nach Gewinn verlangend, die Fliisse 
aufgedeckt, (zu ihnen hinstrOmend) wie (die Strome) beim Zu- 
sanxmenstrOmen zum Meer (hinstromen).'" 

Ganz anders geartet ist die Stelle, auf die sich Biihler zum Be- 
weise des Bestehens einer Schiffahrt auf dem Indischen Ozean in 
der altesten vedischen Zeit beruft. In 1, 116, 5, einer der zahlreichen 
Stellen, wo auf die Errettung des Bhujyu durch die Asvins an- 
gespielt wird, heiBt es, daB sie ihn heimfuhren, nachdem er said- 
ritrdm ndvam bestiegen hatte, die ,,hundertrudrige Galeere^', wie 
Biihler iibersetzt. Hatten die rgvedischen Inder wirklich Schiffe 
mit hundert Rudern gekannt, so wiirde das Seeschiffahrt, wenn 
auch nicht beweisen, so doch immerhin wahrscheinlich machen. 
Aber wir diirfen doch nicht auBer Acht lassen, daB dieses Schiff 
ein Zauberschiff ist. In demselben Liede heiBt es V. 3, daB die 
Asvins ihxen Schlitziing auf beseelten, im Luftraum schwiinmenden, 
vom Wasser sich fernhaltenden Schiffen fuhren^); gieich darauf, 
V. 4, fahren sie ihn auf drei befliigelten Wagen mit hundert FiiBeii 
und sechs Rossen^). Ich verinag zwischen diesen Vehikeln keinen 
Unterschied zu erkennen. Wer auf Grund von V. 5 behauptet, daB 
die rgvedischen Inder ,,hundertrudrige Galeeren"^ bauten, der muB 
auf Grund von V. 3 und 4 auch annehnxen, daB sie liundertfiiBige 

gdvyam dd urvdm usijo m vavrus tesdm dnu pradivah sasrur dpah. 
— G-enaueres iiber die Vermischiing des Vrtra- and des Vala-Mythos spater. 

nauhhir dtmanvdUbhw antariksaprudbhir dpodakahhih. Ahnlich wird 
das Fahrzeug in 1, 182, 5 ein beseeltes, mit Fliigeln versehenes Boot (plavdm 
atmanvdntam paksinam) geiiannt. 

irihM rdthaih iatdpadhMh sdladvaih. 
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Wagen konstruierteix mid Luftsciiiffe modernsteii Typs obendreia, 
DaB aiiBerdenx allcs, was wir iiber den Schauplatz der Errettuiig 
erfahren, dagegen spricht, daB es der Indisclie Ozean war — etwas, 
was Eiiliier als ansiebt- — soli naclilier srezei^t Tvcrdeii. 

Ob man wirklich auf Grund dieses Materiales das Recht hat, von 
Soescliiffahrt nnd Seeliandel in rgvedischer Xcit zu spreclien. diirfte 
wohl manchem gleich mir recht zweifelhaft erseheinenO. 

5. Der Himmelsozean 

Nnn ist aber die Bedentung von sanmdrd mit der Peststellnng, 
daB es das die Erde umflieBende Meer oder das Meer an Indians 
Kiisten ist, nicht erschopft. In 7, 6, 7 ist von zwei Meeren die Rede, 
die nicht zu dem System der vier Meere gehoren kdnnen: ,,Ber 
Gott Vaisvanara hat die auf dem Boden ruhenden Schatze beiin 
Aufgang der Sonne an sich genommen, aus dem diesseitigen Meei\ 
aus dem jenseitigen hat Agni (sie) genommen, aus dem Himmel 
(und) aus der Erde^).'' dvara und pdm sind hier offenbar als ,,der 
obere^' und 5 ,der untere“ zu versteheii wie in 1, 164, 17.18, wo 
avdh 'pdrena para endvarena ,,unterhalb des jenseitigen, jenseits 
dieses unteren'" die Grenze zwischen dem himmlischen und dem 
irdischen Weltraum bezeichnet, oder in MS. 1, 3, 5; KS. 4, 1; TS. 
1, 4, 3, 1; VS. 7, 5 sajosd devair (VS. sajur devebhir) avaraih pa- 
mis ca, ,,vereint mit den unteren und den oberen, d.h. den auf 
der Erde und im Himmel weilenden Gottern“. Sonst wird von dem 
,,beiderseitigen Guf gesprochen, tiber das Agni oder Indra ver- 
fiigt^); in 10, 120, 7 wird Indra geriihmt: ,,Dies diesseitige und jen- 
seitige (Gut) legst du nieder in dem Hause, in dem du mit (deiner) 
Hilfe hilfreich bist^)/' Das beiderseitige, das diesseitige und das 
jenseitige, Gut sind die Schatze der ganzen Welt; die gleichen sind 
in unserer Strophe als die Sch^ze aus dem oberen und dem unteren 

0 Vivien de Saint Martin, Etnde snr la geographie du Veda, p. lOff.; 
Ludwig, Die Nachrichten des Rg- und Atharvaveda, S.20ff.; Lassen, 
Indische Altertumskunde P 650ff. ; M. Muller, Rig-Veda-Sanhita I, p.4:4ff. ; 
Ziinmerx*, Altindisches Leben, S.21ff.; Pischel-Geldner, Ved. Studien I, 
S. XXIII; BuMer, Indische Palaographie, S.17f. 

d devo dade hudJinyd vdsuni vaHvanard dditd snryasya | a samiidfud 
dvardd d pdrasmdd dgnir dade diva d prthivydh. 

2, 9, 5 ubhdyam te nd kslyate vasavydm; 6, 19, 10 thse hi vusva ubhci- 
yasya raj an. 

ni tdd dadhise ’varavi pdrarn ca ydsminn avithavasd dwron4. In 

AV. 5, 2, 6 ist dvaram pdra^ru ca durch dvare pare, ca ersetzt, was wohl von 
dem geringeren und dem besseren Meer zu verstehen ist. 
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Meer, aus Himniel und Erde bezeichnet. Zii dem vollstandigen 
Weltbild gehort also auch das obere, d.h. das himmlische Meer. 

Deutlich tiltt die Vorstellung von dem himmlischen Meer in 
AV. 11, 3, 20 zutage, wo von der mystischen Reisschussel gesagt 
wird: „in die das Meer, der Himmel, die Erde, die drei, eines ixnter 
dem andern, gesetzt sind^).“ Von dem Meer im Himmel wird in 
1, 159, 4 gesprochen, wo die kosmogonische Tatigkeit der Stoger 
der Vorzeit geschildert wird: ,,Immer neuen Faden spannen die 
glanzenden Seher im Himmel inmitten des Meeres aus 2).'' — Beim 
Brakmodya, das zwisehen dem Adhvaryu und dem Hotr beim 
Asvamedha stattfindet, lautet nach As. Sr, 10, 9, 2 eine Frage: 
,,Welcher Teich ist dem Meere gleich.?'' Und die Ant wort lautet: 
,,Der Himmel ist ein Teich., der dem Meere gleicht^).'' 

AV. 1, 13 ist an eine Gottin gerichtet, der Blitz, Donner und ein 
Stein {daman), den sie auf den Unfrommen schleudert, zugeteilt 
werden (V. 1). Von ihr wird in V. 3 gesagt: ,,Wir kennen deine 
liOchste Statte, die verborgen ist. In das Meer bist du niedergetaucht 
als NabeU).'* Sayana bemerkt seiner Gewolinheit gemaB zu sa- 
mudrd : a^vtarilcsandmaitat, und Whitney libersetzt es durch ,,[cloud]- 
ocean‘‘; die verborgene, hochste Statte ist aber auch hier das un- 
sichtbare himmlische Meer®). 

Eine andere Bezeichnung des himmlischen Meeres ist ,,die Flut 
des Himmels" : 3, 22, 3 ,,Agni, du gehst zu der Flut des Himmels®)'*; 
8, 26, 17 ,,Wenn ihr euch dort an des Himmels Flut oder im Hause 
der Labung berauschet, horet mich, ihr unsterblichen (Asvins)’^)/' 
Die Strophe ist eine Parallele zu 8, 10, 1, die beweist, daB dort mit 
dem samudrd nur das himmlische Meer gemeint sein kann: ,,wenn 
ihr im dlrglid'pt^asadman oder wenn ihr dort im Lichtraum des 
Himmels oder w'enn ihr in dem liber dem Meer hergerichteten Hause 
seid, kommt von dort her, ihr Asvins^).'' 

ydsmint samiidro dyadr bhiimis trdyo 'varapciQ'dm 4ritdh. 
ndvyamnavyam tdntum d tanvate divi samudre antdh kavdyah audltdyah. 
— Da6 samudrd das himmlische Meer in 7, 88, 3 ist, wird spater gezeigt 
werden. 

him samudrasamam sarah? dyauh samudrasamam sarah, 
vidmd te dhdma paramdm guJid ydt samudre antdr nihitdsi ndbhih, 
Ein himmlisches Meer ist auch das Meer, an oder auf dessen Hohe 
Indra weilt (8, 12, 17; 8, 34, 13; 8, 97, 5). Wir werden darauf spater zuriick- 
kommen. 

®) dgne divd drnam dcchd jigdsi. 

'^) ydd ado diva arnavd iio vd mddatho gfhe irutdm in me amartyd. 
ydt sthd dlrghdprasadmani ydd vddd rocan6 divdh | ydd vd samudri 
ddhy dkrfe grhe Ha a ydtam advind. 
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Gelegentlich wird aucL. salild zur Bezeichiiuug der Himmelsflut 
gebraiicht. 7, 49, 1 wd von den Wassern der Fliisse, die aiis den 
Himmelsflnten staiixmen, gesagt: „Sie, deren Oberster das Meer 
ist, gehen sicli Itoternd aus der Mitte der FInt, olme zu rasten^).^' 
Hier hat offenbar das Danebenstelien von samudrd dazn gefiihrt, 
fiir das himmlische Meer einen andern Ausdruck zii wahlen. Im 
RV. steht salild noch einmal in diesem Sinne in 1, 164, 41: „Die 
Bliffelkuh hat gebniillt, Fluten schaffend, einfuSig, zweifiiBig, vier- 
fiiBig, achtfuBig, neunfiiBig geworden, tansendsilbig im hoehsten 
Anf dem Riicken der Flut — salildsya prsthe ist der 
unerschopfliche Quell, den die Vater verehren, AV. 18, 4, 36. AV. 
18, 3, 8 wird der Verstorbene aufgefordert : „Steh auf! geh fort! 
laufe fort! mache dir eine Wohnung in der Flut als (deineni) 
Sitze^)/' Bisweilen wird salild dem samudrd hinzugefiigt, so in 
einem Mantra, mit dem bei Baudhayana die Vater beim Sraddha 
eingeladen werden^): ,,Zu mir sollen die Vater auf den G^^tter- 
pfaden kommen von der himmlischen Meeresflut®)/' Auch AV. 
4, 15, 11 wird der Regen spendende Prajapati ,,von der Meeresflut 
die Wasser entsendend®)'* genannt^). 

Von einem oberen Meere ist auch die Rede in dem Liede, in dem 
die Regengewinnung des Devapi geschildert wird, 10, 98, 5. 6®); 
,,Der Sohn des Rstisena, der Rsi, zum. Hotr-Wei’ke sioh nieder- 
setzend, Devapi, der sich auf das Wohlwollen der Gotter verstand, 


samudrdjye§thah salildsya mddhydt pundna yanty dnimiamdndh. 
gaurir mimdya salildni tdhsaty ihapadl, dvipddl sd cdtu§padl j as^dpadl 
ndvapad% hah'huvdsl sahdsraksara, par ami vybman, 

dt tisfha prihi prd dravadkah krnuqva saliM sadJidsthe, — Andere Stellen, 
wo salild das Himmelsmeer ist, in dem sich Sonne und Mond bewegen, 
werden spater besprochen werden. Im SBr. wird salila auch ein paarmal 
fiir den die Erde umgebenden Ozean gebrancht: SBr. 3, 6, 2, 4 asya salilasya 
pare ^ivah iveta sthdnau sevatei 13, 7, 1, 15 upamaiiksyati syd salilasya 
madhye (= Ait. Br. 8, 21, 10, mit Var. 16, 16, 3). Bildlieh ist. salild 
in AV. 17, 1, 29 gebraucht: md md prdpad pdpmd mdtd mrtydr antdr dadlie 
^hdm salilena vacdh, ,,M6ge nicht tlbel mich erreichen noch der Tod; 
mit einem Meer der Rede sperre ich (sie) ab“; vgl. 10, IS, 4 antdr mrtyiim 
dadTiatdm pdrvatena. 

Caland, Ahnenkult, S. 259. 

a md gantu pitaro devaya/ndn sanviidrdt salildt suvargdt. 

®) salildd d samudrdd dpa Irdyan. 

') Genaueres spater, 

®) drspiseno hotrdm 9 ' sir nistdan devapir devasumatim cikitodn | sd dtta- 
rasmdd ddharam samudrdm apo divyd asrjad varsytt abhi || asmin samudrd 
ddhy dUarasminn dpo devdbhir nivrtd atisffuxn | td adravann drsiisenena 
sr§^d devdpina presitd mrkMrii^. 

6705 Liiiders, Varuna I. 


8 
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der lieB aus dem oberen zum unteren Meere die himmlischen Regen-, 
wasser los. In diesem oberen Meere i) standen die Wasser, von den 
Gdttern zuriickgehalteii. Die liefen, losgelassen von dem Soline des 
Rstisena, entsandt von Devapi in die (oder anf die) mrksvnl-),'' 
Dazn gehort noch aus dem an Agni gerichteten SchlnBgebet V. 12'^) : 
„Aus diesem Meer des hohen Himmels^) entsende uns liierher die 
Ftille der Wasser/ ‘ Unter dem 'Cittam samudrd versteht Sayana das 
Lnftmeer®), Die Erklarung berubt auf Nigh. 1,3, wo samudrdh 
unter den antariksandmdni aufgefuhrt wird. Sie ist dann vielfach 
anch von modernen Erklarern angenommen worden; auch sie 
sprechen von einem Luft- oder Wolkenmeer. Damit wird in die 
vedischen Lieder eine rationalistische Anschauung hineingetragen, 
die den Dichtern fremd war. Von einem Wolkenmeer wissen sie 
nichts. Wenn in 6, 58, 3 die Schiffe des Pusan genannt werden 
,,deine Schiffe, o Pusan, die im Meere, die goldenen, die im Luft- 
raum dahingehen®)'', so beweist das keineswegs, daB samudrd hier 
das Luftmeer ist. Ptisans Schiffe sind besonderer Art; sie fahren 
sowohl im Meere wie im Luftraum’). Ebensolche Schiffe benutzen 
die Asvins nach 1, 116, 3 bei der Rettung des Bhujyu: ,,Ihr fiihrt 
ihn auf beseelten Schiffen, die im Luftraum schwimmen, sich fern 


Sayana sucht in asmin und uttarasmin einen Gegensatz : asmin parthive 
samudre puranlye sati — uttarasmin samudre '"ntariksak'hye. Aber diese Auf- 
fassung ist mit dem klaren Wortlaut von V. 5 unvereinbar. An der Ver- 
bindung von asmin mit samudrS 'dttarasmin braucht man keinen AnstoB 
*zu nehmen. Wie idam wiederholt mit div verbunden wird {divo asyd pdtim 
9, 89, 3; varsdyan dydm utemdm 9, 96, 3; prthivini dyam ^ltemdm 3, 32, 8; 
3, 34, 8; 10, 88, 3; 10, 121, 1) oder mit padd paramd, worunter nur der 
Himmel verstanden werden kann (asmin pade parame 2, 35, 14), so konnte 
man es natiirlich auch auf das Himmelsmeer anwenden. 

2) mrhsinl ist an. Aey. Sayana: parimrstdsu sthalisu; Koth: Sturzbache; 
GraBmann: diirre Felder (U.); Gewitterwolken (W.); Ludwig: klaffende 
Spalten; Sieg, Sagenstoffe, 8. 141: ausgedorrte Gefilde; Geldner: geborstene 
Fluren. 

asmdt samudrdd brhato diva no ^pdm hhumdnam dpa nah srjehd. 

Oder: ,,aus diesem hohen Meer des Himmels“. Ludwig und Sieg fassen 
brhato divdh als Ablativ und koordinieren es mit asmdt samudrdt. 

upari vartamandd antariksdkhydt samiuirdt. — Wahrend im Veda seharf 
zwischen div und antdriksa geschieden wird, besteht fiir Sayana diese Unter- 
seheidung nicht mehr. In 9, 64, 8 erklart er divdh dureh antariksdt; in 9, 110, 3 
lai3t er die Sonne im Luftraum sein: tvam . . . payasa udakasya , . . vidharaJca 
^ntarikse . . . suryam ajljano hi. 

yds te ptisan ndvo antdh samudre hiranydylr antdrikse cdranti. 

”) Das wird mit den beiden Erscheinungsformen Pusans zusammen- 
hangen, von denen in V. 1 gesprochen wird. Auf das Meer, das Pu§an be- 
fahrt, werden wir zuriickkommen. 
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haltend vom Wasser^)/' Wenii AV. 13, 3, 22 von Rohita gesagt 
wird: vi yd aurnot pHhivtm jdyamdna d samudrdm ddadhdt antd- 
rikse, so scheint der Sinn zu sein: ,,Der bei seiner Gebnrt die Erde 
aufdeckte, das Meer auf den Luftranm setzte-).‘* Ein Wolkenmeer 
kann ancb diese AuSemng nicht erweisen. 

Von Wolken ist in den vedischen Liedern iiberhanpt nicht allzn- 
hanfig die Rede, ganz im Gegensatz zn der Dichtnng des indischen 
Mittelalters. Das ist um so auffallender, wenn man bedenkt, welche 
Rolle der Preis des Regens, die Bitte um Regen in den Liedern 
spielt. Im Rgveda kommen abhrd, abJirtya und mit abhrd zusammen- 
gesetzte WOrter iiberhaupt nur 25mal vor. Am haufigsten nocii 
wird die Wolke in Verbindung mit dem Donner und dem Blitze^) 
Oder dem Winde^) erwahnt. Nur selten wird der Regen aus der 
Wolke hergeleitet: 

7, 94, 1 : ,,Dies erste Loblied dieses (meines) Sinnens 
wurde ftir euch, Indra-Agni, erzeugt wie der Regen aus der 
Wolke 

10,75,3: ,,Es donnern gleichsam die Regen aus der 
Wolke 

2, 34, 2: ,,(Die Maruts) blitzen wie die Wolkenregen^).‘' 

5, 63, 4: ,, Diese (Sonne) verhtillt ihx durch die Wolken, 
durch den Regen (d.i. die Regenwolken) am Himniel®)/^ 

10, 99, 8: ,,Er (Indra), wie eine der Weide Wasser spen- 
dende Wolke 


tdrn uhathur nauhMr atmanvdtlhhir antariksaprudbhir dpodahdhhih. 
Sayana erklart apodakdhhih durch suilis^atvdd apagatodahdhhih apra- 
vi^todakdbMr ity arthah, und danach wird im PW „wasserlos, wasserdicht“ 
als Bedeutung von apodaka angegeben. Aber diese Bedeutung paHt doch 
nicht fur Schiffe, die ausdrucklich als Luftschiffe bezeichnet sind. 

Nicht ganz unmoglich ist es indessen, daB antdrik^a hier im freieren 
Sinne von Luft zu verstehen ist und Bohitas Schopfungsakt darin besteht, 
daB er das die Erde umgebende Meer in die Lufb setzte. Vorlaufig vermag 
ich allerdings antdrik§a in dem angenommenen Sinne nicht nachzuweisen. 
Wohin die frei schaffende Phantasio fuhrt, zeigt Deussen, der (Gesch. 
Phil. 229) den Bohita „ein Wellenmeer [von Licht]“ im Luftraum setzen 
laBt. 

3)1,79,2; 1,168,8; 4,17,12; 5,63,3; 6,84,3; 6,44,12; 9,76,3; 

9, 87, 8; 10, 68, 1. 5. 12. 

^) 1, 116, 1; 10, 68, 6. AV. 4, 15, 1; 10, 1, 13. 

^) iydm vdm asyd mdnmana indrdgn'o puTvydstutih | abhrdd vfstir ivdjani^ 
3 ) ahJirdd iva prd stanayanti vr sidy ah* 

^) vy dbhriyd nd dyutayanta vrsidyah. 

3) tdm abhrSna vrstyd guhatho divi. 

3) so ahhriyo nd ydvasa udanydn. 

8 =^ 
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10, 77, 1 : ,,Wie Wolkenschauer will ich mit (meiner) Rede 
Gut schauem^).^' 

9,88,6: ,,Wie die himmlischen Eimer, die Wolkeu- 
regiier^)."' 

Flir den vedischen Inder — oder mindestens ftir den vedischen 
Dichter — ist der Ausgangspunkt des Regens nicht die im Luft- 
raum dahinziehende Wolke, sondern die Wasserflut im Himmei. 
divo VTStih, jjder Regen des Himmels'S nnd divo vrstir divyd, ,,der 
himmlische Regen^S sind stehende Verbindiingen : 

2, 27, 15: ,,Beide (Welten), einander zngewandt, machen 
ihm, des Himmels Regen schwellen^).'' 

5, 83, 6: ,,Ihr Maruts, schenket uns des Himmels Regen 

5, 84, 3: „Wenn dir (, Erde,) der Wolke Blitze, des Himmels 
Regen regnen 

6, 13, 1 ,,Von dir, begliickender Agni, gehen alle Glxicks- 
giiter aus . . . des Himmels Regen, das verehrenswerte 
ElieBen der Wasser^).'' 

7, 64, 2: ,,Sendet uns, Mitra-Varnna, Labung herab und 
den Regen des Himmels, ihr, die ihi* die Pliissigkeit strOmen 


abhrapruso nd vdcd pru^d vdsu. 

2) divyd nd hdidso abhrdvarsdh. — Im AV. wird abhrd in Verbindung mit 
dem Wind© 8, 6, 19; 10, 1, 13; 4, 15, 1; 1, 12, 3, als Ursprungsort des Regens 
AV. 9, 6, 47 erwahnt: tdsmd ahhro bhavdn hin hrnoti standyan prd stauti | 
mdydtamdnah prdti harati vdrsann ddgdyaty udgrhndn nidhdnam, eine Zer- 
legung des Phanomens des Gewitterregens in fiinf Phasen, die auf das funf- 
teilige Saman ansgedentet in Chand. Up. 2, 3, If., in ahnlicher Weis© axich 
§Br. 1, 5, 2, 18 wiederkehrt. In Listen wird abhrd mit dem Regen zu- 
sammengestellt in AV. 4, 15, 9 dpo (Paipp. richtiger vdto) vidydd ahhrdm 
vdrsam sdm vo ^vantu suddnavah; AV. 11, 7, 21 ahhrdni mdydto var^dm 
dccMste sdrpAritd iritd. meghd ist die regnende Wolke in AV. 4, 15, 7 marddhhih 
prdcyutd meghd vdrsantu prthivim dnu\ in diesem Liede tritt aber, wie sehon 
oben erwalint, iiberhaupt eine realistische Anschauung liber die Entstehung 
des Monsuns zutage. Im RV. kommt meghd, abgesehen von udameghd, 
bekanntlich nur in dem Asvinliede 1, 181, 8 vor. Ob der vfsd meghdh hier 
die Wolke bezeichnet, ist indessen sehr zweifelbaft, da die Alvins sonst 
nichts mit Wolken zu tun haben. 

ubhe asmai plpayatah samlci divo vrstim. 

divo no vrstim maruto rarldhvam, 

ydt te ahhrdsya vidyuto divo vdrsanti vr stay ah, 

tvdd viivd suhhaga sauhhagdny dgne vi yanti . . . divo vrstir idyo ritir 
apdm. 

') ildm no mitrdvaruiiotd vrstim dva diva invatam jlradanu. 
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8, 12, 6: 5, (Der du. Indra,) gewachsen bist wie der den 
Regen des Himmels ansbreitende (Parjanya)^).'' 

10, 98, 10 : ,,Schenke (, Agni,) aufgefordert uns des Himmels 
Regen 

9, 8, 8; 9, 39, 2 : ,,Str5nae (, Soma.) rings herum den Regen 
des Himmels 

9, 57, 1: ,,Deine unversieglichen Strome (, Soma,) gelien 
wie des Himmels Regen'^).'' 

9, 62, 28: „Vorwarts wie des Himmels Regen (. Soma,) 
gelin deine unversieglichen Strome ®).‘' 

9, 89, 1 : ,,Wie des Himmels Regen stromte der sicli lau- 
ternde (Soma)®).'' 

9, 96, 14: ,,Lantere (, Soma,) in Imndert Stroinen den 
Regen des Himmels her”)." 

9, 108, 10 : ,,Lautere (, Soma.) den Regen des Himmels her, 
den Strom der Wasser®)." 

1,152,7: ,,Uns (werde) himmlischer, gut fordernder 
Regen®)." 

9, 97, 17: ,, Strome (, Soma,) uns her den himmlischen 
Regen, den eilenden^®)." 

Die GOtter lassen den Himmel regnen, niclit etwa die Wolken: 

5, 63, 3: ,,Ihr beide (, Mitra-Varuna,) laBt den Himmel 
regnen durch die Zaubermacht des Asura^^)." 

5, 63, 6 : „(Mitra-Vanma,) laBt den rotlichen, fleckenlosen 
Himmel regnen ^^)-" 

9, 96, 3 : ,, (Sonia,) die Wasser schaffend und diesen Himmel 
regnen lassend^^)." 

5, 68, 5: ,,Die den Himmel regnen, die Wasser flieflen 
lassen" (von Mitra-Varuna)^^). 

divo nd v-r^iini prathdyan vavdksitha, 
divo no vr^^im isito rirlhi. 

vrsfim divdh pdri S7^ava. — Wio Oldenberg bemerkt, ist divdh„ wie das 
h zeigt, mit vr^tim zu verbinden. 

prd te dhdra asaicdto divo nd yanti vrspdyah. 
prd te divo nd vrstdyo dliard yanty asa&cdtah. 
divo nd vrs^ih pdvamano dk§dh. 

’’) vr§tim di/odh iatddhdrah pavasva. 

divdh pavasva rUim apam, 
asmdJcam vrsplr divyd supdra, 
vrspim no arsa divydm jigatndm. 
dydm varsayatho dsurasya maydyd, 
dydm var^ayatam arundm arepdsam. 

^”9 Jcr^vdnn apd var§dyan dydm utimdm. vrsfidydvd rltydpcl. 
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Die Gotter senden den Regen aus deni Himmel: 

2,6,5: ,,Er (Agni) soil uns den Regen vom Himmel 
(senden)^)/' 

9, 1 : ,,Lautere (, Soma,) nns den Regen lier, der Wasser 
Welle vom Him.meP)/' 

9,65,24: ,,Die (Somasafte) sollen nns den Regen vom 
Himmel herbeilautern (und) Reichtum an Mannen^)/' 
Anoh ,,die Mmmlischen Wasser^', ,,des Himmels Milch'' sind oft 
deutliche Ansdrlicke fiir den Regen: 

7,103,2: ,,Wenn die himmlischen Wasser liber ihu (den 
Frosch) gekommen sind^)." 

7,65,4: ,,Spendet (, Mitra-Varuna,) von dem schonon 
himmlischen Wasser ' 

10, 43, 7 : „Die Seher machen seine (des Indra) Heniioh- 
keit am Opfersitz wachsen wie der Regen dnrch das hinim- 
lische ISTaS die Gerste®)." 

6, 63, 5 : ,,Ihr beiden Allkonige, netzet nns mit des Himmels 

mioh^y^ 

2, 25, 4: ,,Dem stroinen die himmlischen unversieglichen 
(Wasser)^)." 

Von dem ,, Regen des Himmels" ist aucii spater iioch die Rede: 

VS. 13, 30; KS. 39, 3; MS. 2, 7, 16 : ,,Der himmlischo Regen 
soli dir helfend zur Seite stehn^)." 

TS. 5, 3, 4, 2 : ,,Des Himmels Regen, die befreiten Winde, 
der einundzwauzigfache Stoma 

TB. 2, 1, 1, 1 : ,,Des Himmels Regen lieBen sie stromen^^)." 
Der Urspmngsort des Regens ist also nach vedischer Auffassung 
nicht die im Luftraum dahinziehende Wolke, sondern die Wasser- 
fliit im Himmel, die noch ofter als 5am?^rfrabezeichnet wird^^). AV. 

sd no vrsiini divas pari. 

pdvasva nrst'^m a su no ^pdm urmim divas pari, 
te no vrstim divas pdri pdvantam d suvtryam. 
divyd dpo abJii ydd enam dyan. 
prnUdm udno divydsya caroh. 

vdrdhanti mprd mdho asya sddane ydvam nd vrspLr divyena danund. 

") divdh samrdjd pdyasd na uhsatam. 
idsfna arsanti divyd asaicdtah. 
anu tvd divyd vrs^ih sacatdm. 
divo vrsfAr vatd sprtd ekavhnid stomah. 
divo vrstim asrjanta. 

Es ist zii beachten, daB nacli der vedischen. Vorstellung auch die 
Maruts zur Zeit des Monsuns das Wasser aus dem Meer zunachst in den 



III. 5. Der Hiimnelsozean 


119 


4, 15, 11 wird Prajapati als Regeagott liiiigestellt : ,,Prajapati, von 
der Flat, deni Meere (d.i. von der Meeresflat) lier die Wasser in 
Bewegung setzead, moge den Wasserbehalter flieBea machea^).'' 
Mit dem salild samudrd kann nnr das Himmelsmeer geineiat seiii, 
da salild, weiiu es auch im klassischen Sanskrit einfacli „ Wasser 
bedeutet, ini Veda nur von dem himmlischen Meer nad dem Ur- 
meer gebraucht wird. Da der ,, Wasserbehalter von dem Meet her 
ill Bewegung gesetzt wird, kann todadJu hier aiif keiiien Fall ,3Ieer‘^ 
bedeuten, sondern muB ein Ausdruck fiir ,,Wolke“ sein wie in AV. 
4, 15, 6: ,,Brulle, donnere, mache den Wasserbehalter flieBeii-)/' 
MS. 2, 4, 7; 2, 12, 3; KS.ll, 9; TS. 2, 4, 8, 1; 4,7, 13, 2; VS. 18, 55: 
,,Gebt Wasser, spaltet den Wasserbehalter, vom Himmel, von Par- 
Janya, vom Luftraum, von der Erde, von da unterstiitzt uns mit 
Regen^).'^ TS. 3, 5, 5, 2 ist die Verszeile etwas umgewandelt: ,,Von 
dem Meer, vom Luftraum her m5ge Prajapati den Wasserbehalter 
in Bewegung setzen. Indra soli traufeln ; die Maruts sollen es regnen 
lassen^),'" Ich giaube nicht, daB man die Tatigkeit Prajapatis hier 
etwa mit der der Maruts in den oben angefiihrten Stellen ver- 
gleichen darf. Der samudrd wird auch hier das himmlische Meer 
sein; der unsichtbaren Ursprungsstatte der Regenwolke ist Mer 
aber der Luftraum als erste Station auf ihrem Wege vom Himmel 
zur Erde hinzugefugt. 

Wir haben jetzt noch die Frage zu beantworten, was das untere 
Meer ist, das in 10, 98, 5 (oben S. 114) dem oberen gegeniiber- 
gestellt wird. Man ivird zunachst vielleicht geiieigt sein, Sayana 

Himmel hinaufbefordern imd dann von dort aus als Regen auf die Erde 
stromen lassen. Erst in der Barstellung des Epos wird das Meerwasser 
direkt in die Wolken ubergefuhrt; siehe die oben S. 105 angefulirten Stellen. 

prajdpatih salildd a samudrdd dpa trdyann tidadJiim ardaydti. 

2) dhhi kranda standydrddyodadhhn. 

vdno (MS- VS. apo) dattodadhim bhintta divah parjanydd antariksdt 
prthivyds tato no (KS. md) vrstydvata. — udadhi bezielit sich im Veda auf 
das Meer uberhaupt nur in Verbindung mit samudrd, wie in AV. 1, 3, 8 
visitam te vastihildm samudrdsyodadher iva. In 3, 45, 3 ist udadhi Bach oder 
Kanal; in 10, 67, 5 bezeichnet es den Vala; in 7, 94, 12 ist die Bedeutung 
vollig dunkel. 

d samudrdd dntdrik§dt prajdpatir ududhim cydvaydtt | -'ndrah prd snautu 
maruto varsayant^ (es folgt der Mantra AV. 7, 18, 1 mit einigen Abweichungen). 
,,In Bewegung setzen**, nicht etwa „herabfallen machen** ist hier offenbar 
die Bedeutung von cydvayati', vgl. AV. 10, 1,13 ydthd vataS cyavdyati hhUmyd 
rerbum antdrik^dc cdbhrdm, ,,wie der Wind von der Erde den Staub und aus 
dem Luftraum die Wolke in Bewegung setzt**. Prajapati kommt die vor> 
bereitende Handlung zu, das eigentlicbe Geschaft des Regnens besorgen 
Indra und die Maruts. 
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reclit zu geben, wemi or ihn fiir das irdische Meer^) erklart, mid 
man kann sich daftir auf KS. 11, 9 bernfen, wo das irdische Meer 
als letztes Ziel des Regens genannt zn sein scheint: ^jEiitsende den 
Regen voiix Himmel her; ftille das Meer an-)/' Auch Ohand. Ui). 
2, 4, 1., wo das funfteilige Saman als vSymbol ,,aller Wasser'' hiii- 
gestellt wird, ist das irdische Meer das Endziel des Regeiis. Die 
si oil ballende Wolke ist der Hihkara, der Regen der Prastava^ die 
iiach Osten stromenden Fliisse sind der Udgitha, die nach Westen 
stromenden der Pratihara, das Meer ist das Nidhana^). Ich mochte 
trotzdem eine andere Auffassung des ,,unteren Meeres" vorzielien; 
denn im Grunde ist die Tatsache, daB der Regen sclilieBlich ini 
Meer endet, doch fur den Regenzauber des Devapi ganzlich gleich- 
giiitig. Nun untersehied man aber einen oberen und einen unteren 
Teil des Himmels; 1, 62, 5 wird von Indra geriihmt, er habe nach 
der Offnung des Vala den nnteren Raum des Himmels gestiitzt^). 
Das obera und das untere Meer scheinen doch eher die Meere ini 
oberen und unteren Teile des Himmels zu sein; aus dem oberen 
inufite das Wasser in das untere hinabgezogen werden, um sich 
von da aus als Regen zu ergieBen. DaB man sich ein unteres himm- 
lisches Meer als Ausgangspunkt des Regens dachte, wird durch 
54, 7 bestatigt. wo von [dem^) Frommen gesagt wird: . oder 


adho vartamanani parthivmn samudrani. 

srjd vrsf{7n diva ddhhis samudram prna. ®) smnvdro nidhanam. 

*) divo raja uparam astabhdyah, 

'^) [Hier fehlen die Blatter 119 — 124 des MS. Die Ubersetzung von 1, 54, 7 
ist (aus anderem Zusammenliang) einer MS-Riickseit© entnommen; auf 
sie foigt in einem Bruchstiick der Kranzchen-Notizen 1, 79, 3. Danach 
heiilt cs in den Notizen: ,,Bei den Nordgermanen schlieBt sich die 
groBe Schlange um Midgard — die bewohnte Erde init dem Himmel 
dariiber und der Unterwelt darunter; vgl. den vedischen Alii budhnya, 
der nirgends erklart wird. Spater ist er der Sesa, der die Erde auf 
seinem Kopfe tragt.“ Es foigt (unter Hinweis auf den Aufsatz von 
H. Lommel, Zll IV, 194—- 206) eine knappe Vorfiihrung der awestischen 
und vedischen Vorkommen der Ra«?ha/Rasa, mit der das Bruchstiick 
abbricht. Ob der Passus iiber Nordgermanen und Ahi budhnya und 
die Behandlung der Rasa an dieser Stelle des MS. stand (und nicht 
vielmehr im Kranzchen aus gegebenem AnlaB eingeschaltet war), ist 
sehr zweifelliaft. Jedenfalls fehlt zur Ausfiillung der Lucke von Blatt 
119—124 noeh der Nachweis der Anschauung von einer unterirdisehen 
Wasserflut in Jiingeren und spaten vedischen Texten. Von den ©rhaltenen 
Materialien kdnnen hierhin gehoren: 1. ein Zettel mit der tJbersclirift 
,, Wasser Grundlage“ und dem Zitat „dyaur antarik^e pratisphitdntarik^api 
prfhivydm prtMvy apsu dpah satye satyarri hralimani hrahma tapoMti. 
AB. 3, 6, 4.“ 2. ein Zettel mit dem Zitat ^ydyaur antariJc§e prati§thitd, 
fintanksam prihivyarn^ prthivy apsv dpah satyena satyam hrahmani 



III. 6. Die unterirdischo Wassorflut und die Ur’srasser 


121 


der die Lieder nxit Geschenken ehrt, dem scira'iUt die untere Ehifc> 
des Himmels®).“ Der gleiohe untere Ozean ist gemeint in 1,79,3 
wo von der Regenerzeugung dutch Agni die Rede ist: ,,Aryaman 
Mitra, Varuna herumwandelnd fullen den Schlauch an der Statte 
dos unteren (Ozeans) 

6. Die imterirdische Wasserflut und die Urwasser 

] Zu dem Aufkomnien der Vorstellung von einei 

unterirdischen Wasserflut hat wohl in erster Linie der Mythos vor 
der Entstehung der Welt beigetragen, der am Ende der rgvedischer 
Periode^) auftritt. Vor allem Weltbeginn waren die Urwasser; auE 


bralima tapasi (ity eta eva tad devatah pratisthdnydh pratisthantlr idan 
sarvam- anu pratitisfhati). Gopathabr. 2, 3, 2“. Darunter der Vermerk 
,,fur spatere Entwicklung des rta im Verhaltnis zu brahman und (apas 
(fur unterirdischo Wasser erledigt).“ 3, ein Zettel mit Uberschrift ^Wassei 
um die Erde“ mid u.a* der Notiz: ,,Erde ruht auf Wasser SBr. 7, 4, 1,8/ 
Diese letztere Stelle lautet*. dpo vai pusJcaram tdsmn iyam parnam yatht 
ha vd idarn puslcaraparnam apsv adhydhitam evam iyam apsv adhydlvita 
,,Die Wasser sind ein Lotus, von ihnen ist diese (Erde) ein Blatt. Wi© daj 
Lotusblatt auf den Wassern ruht, so ruht diese (Erde) auf den Wassern*‘ 
Die Stelle gehort eng zusammen mit der am Ende des Kapitels (unten S. 126 
herangezogenen Stelle SBr. 2, 1, 1, 8.] 

1) Geldner: „Gabe‘‘. 

2) ukthd vd yo abhigrndti radhasd ddnur asnid 'dpard pinvate divdh, 
aryamd mitro vdrunah pdrijmd tvdcam prncanty uparasya yonau, — 

Geldner iibersetzt: „ . . . so tranken Aryaman, Mitra, Varmpia, der um 
herfahrende, die Haut im SchoB© des unteren (Raunies)** und will die 
Haut als die Haut der Erde verstehen; er halt es aber aueh fiir mdg 
lich, daB tvdc (ontsprechend dfti in 6, 83, 7) der Schlauch sein konne 
der den Kegen ©nthalt. Letzteres ist sicher richtig. 

Samtlich© Stellen, in denen die Entstehung der Welt aus den Wasseri 
erwahnt wird, gehdren dem zelinten Mandala an. Geldner glaubt allerding 
eine Anspielung auf diesen Mythos schon in 7, 34, 2 zu finden: viduh prthivyi 
divo janitram irnvdnty dpo ddlia hsdrantlh, „sie kennen den XJrsprung voi 
Himmel und Erde; darum horen die flieBenden Gewasser zu“. Geldner, de 
wie schon vor ihm Ludwig gewiB mit Recht die Wasser als Subjekt zu vidul 
annimmt, meint, die Wasser verdankten ihre Kenntnis des Ursprungs voi 
Himmel und Erde dem Umstand, daB sie alter als jene, das IJrelement 
seien. Die Erklarung ist zunachst bestechend; unverstandlich bleibt ab© 
doch, was denn der Dichter eigentlich mit dieser AuBerung beabsichtig 
hat. Die Strophe wiirde doch nur einen Sinn haben, wenn er sich im Vorher 
gehenden oder im Eolgenden irgendwie mit dem XJrsprung der Welt be 
faBte. Aber davon ist nioht die Rede. ISTach einer ©inleitenden Stroph< 
(V. 1) spricht er in V. 3—7 nur von dem Opfer, und zwar, wi© Geldner ge 
sehen hat, offenbar von dem Somaopfer, zu dem die Eliisse das Wasser lie 
fern : dpa4 cid asmai pinvanta prthvih, ,,auch die Wasser schwellen fur es brei 
an“ (V. 3) ; d dhursv dsmai dddhaidivarif ,,spannt ihm die Rosse an die Joche' 
(V. 4); ahhi prd sthdtdheva yajndm ydteva pdtman tmdnd hinota^ ,,tret©t ai 
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iliiieii liat sich das All entwickelt; 10, 121, 7^) ,,Als die groBeii 
Wasser^) kamen, das All als Keini trageiid, den Agni erzeugend, 
da entstand daraus der alleinige Lebensgeist der Getter ‘ ; 1 0, 82, 5 •^) 
,.Was jeiiseits des Himmels, jenseits der Erde, jenseits der Getter 
mid Asuras ist, was war wohl das, was die Wasser als ersten Keim 
truseii, in dem sich alle Getter beisammen salien?*', und die Antwoi't 
lautet (10, 82, 6)^): ,,lhii (das Urwesen) trugen die Wasser als den 
ersten Keim, in den alle Getter zusammen kamen. “ 

Diese Urwasser werden damx gewohnlich mit dem Ausdi’uok be- 
zeichnet. der schon friiher fiir die himmlische Flut gebrauchlicli 
Avar; sie AA-erden salild genannt: 10, 129, 3 ,,Am Anfang Avar Duniml 
in Dunkel verborgen; all dies A\'ar unkemitliche Fiut®)“; 10, 72, 6 
,,Als ihr, ilir Getter, dort im GeAVOge euch gut festhaltend standet, 
da ging von eucK Avie ven Tanzenden scharfer Sfcaub aus^).“ 
TJnter einem anderen Kamen erscheinen die Unvasser aucli in 
dem kesmogonischen liede 10, 190, If.: ,,Das Rta und das Satya 
entstand aus dem entflammten Tapas. Daraus entstand die Nacht, 
daraus die Meeresflut {samudrdarmva)-, aus der Meeresflut entstand 

yAim Opfer wie die Tage; wie ein Fahrer im Fluge bringt es selbst in Gang“ 
(V. 5); tmdnu samdfmt Idnota yajndm dddhdta hetum jdndya virdm^ „bringt 
das Opfer seibst zu den Kampfen in Gang: macht es zum Banner, zum 
Helden fur das Volk“ (V. 6); ud asya dtimndd bhdndr ndrta hibharti bhardm 
prfhivt nd hMind^ „von seiner Sturmgewalt ging es wie ein Lichtstrahl aus: 
es tragt die Last wie die Erde das Land'S wie Geldner iibersetzt (V. 7). 
Sollte dann nicht dies so iibersehwenglich gefeiertc Opfer auch in V. 2 das 
prthiryd divo ja?iii7‘am genannt sein? Weil die Wasser das Opfer als ITrsprung 
Oder IJrsprungsstatte der Welt kennen, erwartet der Dichter, dai3 sie auf 
seine Aufforderung zum Opfer horen. Die Idee, dai3 die Welt durch das 
Opfer entstanden ist, liegt indischem Denken nicht fern; ich braucho nur 
an das Puru^asukta zu erinnern, Im TaB. 1, 2, 9, wo der Text lautet: viduh 
prfMvyd divo jaiiitrdc cliJ^nvaniv dpo ^dhah ksaranUh, erMart iibrigens aucli 
Sayana das janitra aus dieser Anschauung heraus als das Dasapavitra, das 
durch das Opfer Himmel und Erde erzeugt hat {prthivyd diva4 ca janitrdd 
ydgadvdrena uipddakad da4dpavitrdt), 

dpo ha ydd hrhattr viivam dyan gdrhham dddhdnd jmidyantlr agnim | 
tdto devdnam sdrn avartatasur ekak. 

In V. 9 nennt der Dichter sie apd4 candrd hrhatth, „die groBen glan- 
zenden Wasser* ^ 

®) Auf die Urwasser geht ©s wohl auch, wenn in 10, 109, 1 die Wasser 
pratliam<ijd rtena genannt werden. Noch bei Manu 1, 8 werden die Wasser 
als das Erste von Svayambhii geschaffen: apa eva sasarjddau. 

paro diva para end prthivyd paro devebhir dsurair ydd dsti | kdm svid 
gdrhham prathanidm dadhra dpo ydtra devdh samdpaiyanta vidve. 

turn id gdrhham pratha^ndm dadhra dpo ydtra devdh samdga^chayita visve, 
tdnm daU tdmasd gulhdm dgre "^prahetdm salildm sarva^n d iddm, 
ydd devd addh salild susamrabdhd dti§fhata \ dtrd vo nftyatdm iva tlvro 
rendr dpdyata. 
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das Jahr^).'‘ Hier werden zwar andere Prinzipien, das Tapas. das 
Rta iind das Sat^^a, an die Spitze der stufenweisen Welteiitwicklung 
gestellt, alleiii rdtrl und saonudrd arnavd entspreclieii so genau deni 
tdmas und salild in 10, 129, 3, daO die Bezieliuiig des samudrd 
arnavd auf die Urwasser vollkommen siclier erscheint, wenii der 
Ausdruck sonst auch etwas anderes bezeiehnet. 

Die uranfangliche Flut, aber etwas anders gefaBt, ist samndra 
auch in 10, 149, 1. 2, wo Sa\dtr als Schopfer gefeiert wird: 

mvitd yantraili prfJiivtm aramndd askarnbhmie savitd dydin adrmlmt | 
dsvam ivddhuksad dhunim antdriksam atUrte baddhdw savitd 
samudrdm || 

ydtrd samudrd shabhito vy aunad dpdm napdi saidtd tdsya veda^ 1 
dto bhiir dta d uUliitam rdjo Ho dydvdprthivt aprathetdm || 

Alle Ubersetzer verstelien die zweite Halfte des ersten Verses daliiii, 
daB Savitr den Luftraum und das Meer molk. Geldner bemerkt, 
es sei der Regen oder iiberhaupt der Urquell der Wasser gemeimt. 
Allein von dem Regen, an den auch Yaska 10, 32 gedacht hat, 
kann in der Schiideruiig der Schopfung doch kaum die Rede sein. 
Meiner Ansicht nach laBt sich, wenn adhuhsat zu dull ,,melken"‘ 
gehort, nur unter der Annahine, daB es hier mit doppelteni Akku- 
sativ konstruiert ist, den Worten ein Sinn abgewinnen. Die Uber- 
setzmig wiirde dann lauten: ,,Savitr brachte mit PflOcken^) die 
Erde zur Ruhe, Savitr befestigte den Himmel im Stiitzelosen. Den 
wie ein|Ro6 tosenden Luftraum hat Savitr aus dem im Untiber- 
schreitbaren festgebundenen Meere gemolken. Wo das befestigte 
Meer ausquoll, das weiB Savitr, o Apam Napat. Von da aus war 
die Erde, von da aus war der Luftraum hervorgegangen, von da 
aus breiteten sich Himmel und Erde aus/^" Das laBt sich allenfalls 
verstehen; das Meer wiirde in V. 1 zunachst als Ursprungsort des 
Luftraums, in V. 2 dann als Ursprungsort der gesamten Welt, 
der Erde, des Luftraums, der beiden Welthalften Mngestellt sein. 
Allein vollig befriedigend ist diese Erkl^ung doch nicht, und vor 
allem bleibt eine|sprachJiehe Schwierigkeit. Wahrend in der Er- 
zahlung der Schopfung in diesem Liede sonst iiberall das Imperfekt 
steht^), wiirde in adJiuksat ohne ersichtlichen Grund der Aorist 

rtdm ca satydm cabhtddhdt tdpaso ^dhy ajdyata | tdio rdtry ajdyata tdtah 
samtidro arnavdh || samttdrdd arnavdd ddJii samvatsaro ajdyata, 

yantrd^ jjdasMittel zum Zusammenbinden“, ist offenbar dasselbe wie 
mayUJcha in 7, 99, 3 dadhdrtha prthivim ahhito Tmhy'iihhaih, 

aramriat, adrmhat, vy aiinat, dhy aprathetdm; aWmvat in V. 3. 
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gebraucht sein. Nun laBt sicL aber adhiihsat auch als Imperfekt 
fassen. Der Dhatupatlia keiint eine Wurzel dhuks, fur die die 
Bedeutungen samdlpana, Memna, jlvana aufgestellt warden; mit 
dein Prafix sam ist sie, besonders im Kausativ im Sinn von 
fachen'' (Feuer), „beleben, erregen^' (eigentlich und Zorn, Mut 
usw.) ini Mahabbarata und in der klassischen Literatur reiclilicli 
belegt^). Auf diese urzel griindet auch Say ana seine zweite Er- 
klarung, die allerdings an der Auffassung von antdriksam als 
Lokativ und von adJmksat in der Bedeutung klesane scheitert. 
Dagegen wiirde sich adhuhsai ,,er belebte"', ,,er erregte", ,,er setzte 
in Bewegung^' vortreffhch in den Gedankenzusammenhang ein- 
ftigen: wahrend Savitr die Erde zur Ruhe bringt, den Himmel fest 
luaeht, setzt er den Luftraum, in deni nun der Wind dahingeht^), 
und das seitdem ewig unruhige Meer^) in Bewegung. So erhalt, wie 
mir scheint, auch der Vergleich mit dem Ro6 erst seine voile Be- 
deutung; was der Dichter ausdriicken wollte, ist offenbar: Savitr 
erregte den Luftraum, so da6 er brauste wie ein sclinaubendes 
Ro6, er setzte das im unermeBlichen Raum festgebundene Meer 
in Bewegung. IMir scheint diese Auffassung von adhziksat sprachlich 
wie der Bedeutung nach so viel besser als die libliche zu sein, daB 
das Bedenken, ein Wort, das erst im spateren Sanskrit belegt ist, 
in den Veda Mneinzutragen, dagegen nicht aufkommen kann. Aller- 
dings n5tigt diese Erklarung zu der Annahme, daB der Dichter 
unter dem samudrd nicht genau dasselbe verstand wie das, was 
sonst durch salild bezeichnet wird. Eiir ihn ist der smmtdrd, wie 
schon die Zusanxmenordnung mit prthivf, dtv und anfdriksa verrat, 
das die Erde umgebende Meer; aus diesem, nicht aus dem Gewoge 
der Urwasser, laBt er die Welt hervorgehen. 

Der Ausdruck salild fiir die Urwasser ist in den spateren vedischen 
Texten der herrschende. Svet.Up. 4, 14 heiBt es in bezug auf das 
als Rudra personifizierte Brahman: ,,Wenn man ihn, der feiner 
als fein ist, den einzigen vielgestaltigen Schopfer des Alls in der 
Mitte der Flut {salila), den einzigen Umhuller des Alls, als Siva 
erkannt hat, geht man fiir immer zur Ruhe ein^).“ Auch Brh. 
Up. 4, 3, 32 ist sicherlich salile in diesem Sinne gemeint: ,,Der 

Siehe PW unter dhuks und satndhuksarm. 

VgL 1, 161, 14 aydm vato antdrik^ena ydti. 

VgL 5, 78, 8 ydthS vdto ydtha, vdnanh ydtlm samudrd ejati. 

suksmdtisuk^fna7n salilasya madhye visvasya sra^fdram anekarupam | 
viSvaayaikam parive§tii^‘f'am jndtvd iivam Santim atyantam etL Ahnlich, aber 
mit der Variante kalilmya, auch 5, 13. 
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einaige Schauende in der Flut, ohne Zweiten. ist der. dessen Welt 
das Brahman ist^).'' 

; • . ") 

Wie sich die Wait aus dem Urwasser entwickelt liat, wird iiii 
einzelnen verschieden dargestellt. Haiifig wixd die Erde als erstes 
Produkt erwahnt. Darauf wird schon AV. 12, 1, 8 angespielt, wo 
die Erde genannt wird ,,die im Anfang das salild aiif der Elnt 
war^)''. Ansfiihrlieh wird die Entstehung der Erde KS. 22, 9 
erzahlt: ,,Wasser walirlich war dies, nur Flut. Prajapati, Wind 
geworden, schwankte axif einem Lotusblatt. Er fand keinen festen 
Halt. Er schante dies Nest der Wasser. Prajapati schiclitete diesen 
Agni in der Mitte der Wasser. Das wurde diese Erde. Daher hatte 
er einen festen Halt‘^).‘^ Ebenso fast wortlich iibereinstimmend 
TS. 5, 6,4, 2; ahnlich auch TS. 5, 7, 5, 3: [,,Wa^sser^) wahrlioh, 
Flnt war dies am Anfang. Prajapati schante diese erste Schichtnng; 
die nahm er anf. Dadurch wurde diese Erde®).'‘] 

Brh. Up, 1, 2, 1 wird noch die Entstehung der Wasser aus dem 
Nichts hinzugefiigt : , jIm Anfang war hier nichts. Diese Welt war vom 
Tode uinhullt, vom Hunger, denn der Hunger ist der Tod. Da faBte 
er den EntschluB, k5rperhaft zu sein. Er wandelte lobsingend. Als er 
lobsang, entstanden die Wasser . . . Was an den Urwassern der 
Rahm war, das ballte sich zusammen. Das wurde die Erde^).'' 

In den Texten des Schwarzen Yajurveda findet sich auch zuerst 
die Sage, daB Prajapati in der Form eines Ebers die Erae aus dem 
Urwasser heraufholt; KS. 8, 2®): [,, Wasser wahrlich -war aies, nur 

salila eJco drasf'^dvaito bhavaty esa hrahTnalokali, — Deussen folgt San- 
kara, der erklart salilavat svacchtbhutah salila iva, und llbersetzt; ,,wie 
Wasser [rein]“, allein salila wird in vedischen Texten noch nicht im Sinne 
von Wasser schlechthin gebraucht. 

2) [Hier ist eine MS.-Seite verier engegangen. Authentisehes Material ziir 
Ansfullung der Liicke hat sich nicht gefunden.] 

ydrnavi ^dhi salildm dgra dsit. Geldners Vermntung, daB schon in 
dem dunklen Vers 5, 44, 6 die Entstehung der Erde aus dem Wasser er- 
wahnt sei, leuchtet nicht ein. 

d'po vd idam dsan salilam eva sa prajdpatih pushamparne vdto hJiuto 
*lel%yata sa pratisthdm ndvindata sa etam apam huldyam apaSyat sa etam 
prajdpatir apdm inadhye ’gnim acinuta seyam ahhavat tatah pratyati^ffiat. 

[Im MS. ist der Platz fur die tlbersetzung freigelassen ; sie wurde daher 
vom Herausgeber in [ ] erganzt.] 

®) dpo vd idam agre salilam ds%t sa etdm prajdpatih prathamdm citim 
apaiyat tdm upddhatta tad iyam abJiavat. 

'^) naiveha himeandgra dsit | m/rtyunaivedam dvrtam dslt | aiandyaydia^idyd 
hi mrtyus tan mano ^kurutdtmanvl sydm iti | so ^rcann acarat tasydreata dpo 
""jdyanta . . . tad yad apdm iara dsU tat samahanyata j sd prthivy ahhavat. 

[Fiir die tlbersetzungen der nachsten drei Textstellen ist dez' 
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Flut. Prajapati, zum Eber geworden, tauchte nieder. Soviel sein 
Maul faBte, soviel Weiclies holte er herauf; das wurde die Erde^)/'] 
TS. 7,1, 5,1: [.,Wasser wahi'lich, Flat war dies am Anfang. 
DariiberMn bewegte sich Prajapati, zum Winde gewordeu. Er 
erblicM-e die Erde. Zuni Eber geworden, bolte er sie (berauf), 
Visvakarmau geworden, knetete er sie: sie breitete sich aus; das 
wurde die Erde-).''] Ausfuhrlicher noch TB. 1, 1, 3, 5: [,,Wasser, 
Flut war dies ini Anfang. Darum muhte sich Prajapati: Wie soil 
dies sein? Er erblickte ein (auf dem Wasser) schwimmendes Lotus- 
blatt. Er dachte: Das wahrlicli ist es, worauf dieses ruhen (kann). 
Er verwandelte sich in einen Eber und tauchte nieder. Er beleckte 
die Erde; sie ergriffen habend, tauchte er empor. Darauf breitete 
er sie auf dem Lotusblatt aus. . . . Der Wind trieb sie hin und her. 
Er festigte sie mit Kieseln^)."] 

Die Sage wird angefuhrt, um das Bestreuen der Altarstatte mit 
Kies zu begriinden. Anders lautet die Sage, die aus demselben 
Grunde SBr. 2, 1, 1, 8 erzahlt wird, aber auch hier heifit es, da6 
die Erde einst wie ein Lotusblatt schwankte, da der Wind sie hin- 
und hertrieb, so daB sie bald zu den Gbttern, bald zu den Asuras 
kam^). Der Vergleich mit dem Lotusblatt laBt darauf schlieBen, 
daB auch dieser Erzahler sich die Erde als auf dem Wasser treibend 
dachte. Es ist ohne weiteres begreiflich, daB man diese Vorstellung, 
die zunachst dem kosmogonischen Mythos angehdrte, spater auch 
ftir die Konstruktion des Weltbildes benutzte. 

Bis in die Lieder des RV. und AV. laBt sich aber das unter- 
irdische Meer nieht zuriickverfolgen. Wohl wird von verschiedenen 

Platz im MS. freigelassen ; sie warden daher vom Heraasgeber in [ ] ergaiizt.] 

a^o va idam dsan salilam eva sa prajdpatir varaho hhutvopanyamajjat 
tmya ydvan mukham dslt tdvdtlm mrdum uddJiarat seyam ahhavat, Zvl mrdum 
ist vielleicht 10, 82, 1 zu vergleiclien, wo nach der Auffassung Geldners 
Himmel und Erde zunachst als Schmelzbutter gescliaffen warden: oaksusah 
pud ‘rndnaaCi M dMro ghrtdm ene ajanan ndnnamdne. [^usatz des Heraus- 
gebers: sollte statt 7nfdum mrdayn, ,, soviel Lehm, Grundschlamm“ zu lesen 
sein?] 

dpo vd idam agre salilam d&ot tas^ivUi prajdpatir vdyur bhutvdcarat sa 
i7ndm> apa^yat tdm varaho bhutvdharat tdm vi4vakarmd hJiutvd vy amdrt sdpra- 
thata ad prtJiivy ahhavat, 

dpo vd ida7ti agre salila7?i daU | te^ia p^'ajdpatir a^rdmyat | katham ida7u 
ay at 1 so "'pa^yat puskaraparnaTii tisfhat [ so ^fnanyata | asti vai tat | yasmin 7 i 
idam adhitisfhatlti | sa varaho rupairi krtvopanyamajjat | sa prthivlm are- 
hat I tasyd upahatyodamajjat ] tat pusharapavTi^e ^prathayat | . . . td 7 n diso ^nu 
vdtah saynavahat j tayn ^arkardbhir adrmhat, (Vgl.lO, 82, 1.) 

ad heyayn prthivy aleldyad yathd piiakaraparnayn evam tdm ha sma vdtah 
samvahati sopaiva devdn jagdmopdsurdn. 
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G5ttern gesagt, da6 sie die Erde befestigten, meist iiii Ziisaiiimen- 
iiang mit der Befestignng des Himmels; so von Savitr in der obeii 
angefiilirten Strophe 10, 149, 1; von Indra 2, 12, 2^); von Visnu 
7, 99, 3^); nieinals aber wird iiber die Unterlage, aiif der die Erde 
befestigt ist, etwas gesagt. Ich halte es unter diesen Umstanden 
fiir ausgeschlossen, daB etwa in AV. 2, 3, 4 das Meer, aus dem die 
Termiten das heilende Wasser heraufbringen^), etwa aiif ein nnter- 
irdisches Meer zu beziehen ware ; der Dicliter wird das gewolinliche 
Meer gemeint haben, aus dem die Tiere auf geheimnisvolle Weise 
das Wasser herbeischaffen. Nach AV. 6, 100, 2 ist das Wasser des 
Termitenhtigels von den Gottern auf das trockene Land gegossen. 

Mit der Annahme einer Wasserflut unter der Erde war man dem 
Weltbilde, wie es uns in den letzten Texten der vedischen Zeit 
entgegentritt, schon ganz nahe gekommen. Es trat nur noch eine 
kleine Verschiebung ein: das Meer im Himmel wurde liber den 
Himmel verlegt; damit war die Welt auf alien Seiten von den 
Wassern umschlossen. So wird denn Ait. Up. 1, 1, 2 von dem. Atman 
gesagt: ,,Er schuf diese Welten: die Plut, die Lichtatome, das 
Tote, die Wasser. Jenes ist die Plut jenseits des Himmels; der 
Himmel ist ihre Grundlage. Die Lichtatome sind der Luftraum. 
Das Tote ist die Erde. Was darunter ist, das sind die Wasser^).'' 
,,Die Wasser sind der Parimada, denn von den Wassern ist dies 
All umwallt^)"', heiBt es Sahkh. Ar. Mahavrata p. 18. Brh. Up. 
3, 6, 1 gibt Yajhavalkya in der Unterredung mit Gargi Vacaknavi 
eine eigenartige Kosmographie. Neun Welten lagern sich in Schichten 
ubereinander. Diese Welten beruhen auf individueller Spekulation 
und interessieren uns hier nicht weiter, woM aber ihr Ausgangs- 
punkt. ,, Yajhavalkya'', fragt Gargi, ,,wenn dies All den Wassern 
eingewoben und verwoben ist, wem sind denn nun die Wasser 
eingewoben und verwoben ® ) 1 " , worauf Yajhavalkya antwortet 
„dem Winde" und dann w'eiter seine Theorie von den librigen 
Welten entwickelt. DaB das Weltall von Wassern umschlossen 
ist, wird hier also als eine allgemein anerkannte Tatsache betrachtet. 

yah 'pTthiviTTb vydthamdnam ddrmliad , . . yo dydm dstabhndt. 2, 17, 5: 
ddhdrayat prthivtm mivddhdyasam dstabhndn maydyd dydm avasrdsah* 

“) dadhdrtha prthivtm dbhito mayibhhaih. Auch von dem Opferpfosteii 
VS. 6, 2 dydm agrendsprksa dntarik^am madhyendprah prthivlm uparenCi- 
drrpMh, upajtkd M bharanti samudrdd ddM hhe^ajdm, 

sa imdml lokdn asrjata ambJio marlcir maram dpo ^do ^mbhah parena 
divam dyauh pratis^hdntariksam marlcayah prthivl maro yd adhasthat td dpah. 

dpo vai pariwmdo ^dhliir hidam sarvam parimattam, yad idam 

sarvam apsv otam caprotarp ca kasmin nu khcd/o d/pa otdi ca protdS ca. 
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DIE FLtrSSE 

Ahnlichen Schwierigkeiten wie bei samudrd begegnen 'wir, wenn 
es sieh darum handelt, die Bedeutung von sindhu in den vediscben 
Liedern festzustellen. dndhu bedeutet im spateren Sanskrit sowohl 
„EluB“ wie „Meer“ nnd ist weiter der alte Name des Indus. Es 
seheint, da6 man dieselben Bedeutungen schon fur den Rgveda 
anzunehmen hat. Wahrend aber in der mittelalterlichen Literatur 
der Zusammenhang des Textes kaum irgendwo einen Zweifel iiber 
den Sinn anfkoinmen laBt, ist es bei der sprunghafben, abgerissenen 
Ausdracksweise der vediscben Dichter oft recht sehwer, eine Ent- 
scheidung unter den Bedeutungen zu treffen. Dazu kommt, daB 
es oft fraglich ist, in welcher Eegion wir jene sindhu zu suchen 
haben. Der vedische Inder kemit himmlische und irdische riiisse 
und bezeichnet sie niit demselben Ausdruck. Vielleicht hat er 
aber, wie wir sehen werden, ein Recht dazu, und wenn wir in 
jedem Falle eine scharfe Unterscheidung fordern, so schaffen wir 
selbst danxit Schwierigkeiten, die fiir die Verfasser der Lieder gar 
nicht bestanden. 


1. stfidhu als irdisches Gewasser 

Als Name des Indus ist sindhu gesichert, wenn es in Verbindung 
mit anderen FluBnainen auftritt wie in der Nadistuti 10, 75, in 
0, 53, 9 (neben Easa, Anitabha, Kubha, Krumu, Sarayu), 8, 20, 25 
(neben Asikni), 10, 64, 9 (neben Sarasvati, Sarayu). Sicher ist der 
Indus gemeint in 7, 33, 3, wo von Indra in der ZehnkOnigsschlacht 
gesagt wird, daB er mit den Vasisthas die Sindhu uberschritti), 
ebenso in der Danastuti 1, 126, 1: „ Nicht schwaehe Loblieder 
trage ich mit Uberlegung vor auf den an der Sindhu wohnenden 


even inX kam aindhum ebhia tatara. 
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Bhavya^).^' In 1, 11, 6 riilimt der Dichter den Indra; tdvdMm mira 
rdtibhih praty dyam sindhum dv&dan, Geldner sielit in sfndhu den 
Strom, dem der Dichter bei seiner Riicldsiehr in die Heimat die C4e- 
schenkeindras anmeldet. Er verweist dafiir auf die Danastnti 8,74, 15 : 
,,Die ahrheit berichte ich dir, groBer FluB Parusni; es gibt, ilir 
Wasser, keinen Sterblichen, der ein groBerer Pferdespeiider ist als 
der GroBniaehtige^).^^ Geldners Erklarung wird richtig sein. Weiin 
aber in der Danastnti der Name des Flusses genannt ist, so liegt 
es nahe, anch in 1, 11, 6 zu iibersetzen: 3 ,Mit deinen Gaben, o Held, 
kehrte ich zuriick, der Sindhu es ankiindigend.'' In 1, 122, 6 , wo 
die Sindhu um Erhorung des Gebets angerufen wird, macht das 
Beiwort suks^trd die Beziehung auf einen bestimmten irdischen 
Strom, also den Indus, wahrscheinlich : ,,Erhoren soli uns die 
gehOrschenkende, gern erhorende Sindhu, die von sehonem Land 
umgeben ist, samt den Wassern^)."' Andererseits ist es sehr zweifeL 
haft, ob sindhu den Indus auch in 2, 15, 6 bezeichnet: ,,Er (Indra) 
lieB den Sindhu aufwarts stromen durch seine Macht Von 
Indra wird oft geriihmt, daB er Gewasser, die als sindhu bezeichnet 
werden, still stehen HeB. In 8, 96, 1 sind es die sapid sindhavah: 
„Ihm standen die sieben miitterliehen Wasser still, die leicht zu 
durchschxeitenden Str5me, fiir die Marnier zum Durchschreiten^)/^ 
In 4, 30, 12 ist wahrscheinlich Vibali der Name des Stromes: 
,,Auch den Strom Vibali, der sich iiber die Erde ausgebreitet hatte, 
hemmtest du durch Zauberkraft®).'^ In den Stellen, wo die Sage 
von Turvasa-Yadu erwahnt wird^), 'vvird nur allgemein von Wassern 
(apdh) Oder einem groBen Flusse {mahtm dhunim) gesprochen, den 
Indra ftir seine Schiitzlinge zur Ruhe brachte; in der verwandten 
Sage von Turviti-Vayya ist bald von einem einzelnen FluB, bald 
von sindhavah die Rede, ohne daB ein Name genannt wiirde: 
1, 61, 11 ,, Durch sein Ungestiim standen die Strome still, als er 
sie mit dem Vajra aufhielt; . . . er machte hiniibergleitend fiir 


dmanddn stomdn prd hhare mantsd sindTidv ddTii k§iyat6 bhdvydsya, 
satydm it tvd mahenadi pdrusny dva dediiam | n4m dpo aivaddtarah 
sdvisihdd asti mdrtyah. Vielleiclit ist idvisdia Beiname des Ronigs ^mtarvan. 
3) ^rotu nah Sroturdtih sudrdtuh suhsetrd aindhur adbhih. 
i) sodancam sindhum arindn mahitvd. Da von den Fliissen oft gesagt 
wird, daJ3 sie abwarts flieBen (z.B. 9, 88, 6 vfthd samudrdm aindliavo nd 
ntclh; 6, 17, 12 prdrdayo ntclr apdsah samudrdm 8, 32, 25 nydh sindhumr 
avdsrjah), wird 'ddanc eher anfwarts, d.h. riickwarts, als nordwajts bedeuten. 
asmd dpo mdtdrah aaptd tasthur nfbhyas tdrdya sindhavah supdrah. 

®) utd sindhum vibdlydm vitasthandm ddhi hsdmi | pdri sfhd indra mdydyd* 
’) 1, 54, 6; L 174, 9; 2, 15, 5; 4, 30, 17; 5, 31, 8; 6, 20, 12. 

6705 Liiders, Varuna I. ^ 
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Turviti eine rurt^)^'; 2, 13, 12 „Du maeMest die flieBeaden 
Gewasser(?) still stehen zum Durchschreiten, (du machtest) fur 
Turviti und Vayya einen Weg^Y'; 4, 19, 6 ,,Du machtest den 
flieBenden groBen allnahrenden Strom fiir Turviti und Vayya in 
Ehrfurcht still stehen, die be^\'egte Flut ; du machtest die Strome 
leicht zu durchschreiten, o Indra^)/^ Es kann also auch in 2, 15, 6 
smdhii sehr wohl einfach im Sinne von „Stroni'‘ stehen; daftir 
spricht auch, daB shidhu Mer als Maskulinum gebraucht ist, wahrend 
der Name des Indus sonst weiblich ist*^). 

DaB sindhu im allgemeinen Sinne von ,, Strom, EluB'' von be- 
stimmten Flussen gebraucht werden kann, geht niit Sicherheit aus 
7, 95, 1 hervor, wo die Sarasvati als sindhuh bezeichnet wil'd, 
wahrend sie in V. 2 ekd 'iiadtnmn genannt wird. Ebenso bezieht sich 
sindhu auf einen bestiminten FluB in 3, 53, 9, wo von Visvamitra 
gesagt wird: ,,Der groBe gotterzeugte, gottgetriebene Rsi mit dem 
Mannesauge machte die Flut desStromes still stehen^)/' In diesem 
Falle wissen wir aus dem Liede 3, 33, daB mit sindhu die Sutudri 
nach ihrer Vereinigung mit der Vipas gemeint ist. Auch dort heiBt 
es V. 5: ,,An den Strom ergeht mein groBes Gebet®).'' Auch in 
V.3 muB sindhu auf die Sutudri bezogen werden, da die Vipa4 
daneben erwahnt wird: ,,Zu dem mtitterlichsten Strome bin ich 
gekommen; wir sind zu der breiten holden Vipas gelangt’).'" In 
V. 9 werden beide Fliisse als sindhavah bezeichnet: ,,Seid leicht 
zu durchschreiten, mit eurer StrOmung unter den Wagenachsen 
bleibend, ihr Strome®).'' 

In 3, 32, 16, wo von dem Aufbrechen der RinderhOhle durch 
Indra die Rede ist, scheint mit sindhu die Rasa gemeint zu sein: 
,,Nicht hielten dich, den Vielgerufenen, der tiefe Strom, nicht die 
einschlieBenden Felsen auf, als du, Indra, so recht fxir die Freunde 
in Bewegung gesetzt, die Rinderhohle, w’^enn sie auch fest war, 


asyM' u tve§dsd ranta sindjiavah part ydd vdjrena sim dyacchat | . . . tur~ 
vUaye gadfidm turvdnih hah. 

dramayah sdrapasas tardy a harp, turvitaye ca vayydya ca srutim. 
tvdm mahtm avdnim vidvddhendm turvUaye vayytiya ksdrantlm j dramayo 
ndniasaijad drnah sutarandm ahrnor indra sindhun. 

Vielleiciit ist sindhu in. 2, 15, 6 der Lebensquell, den Indra nach oben 
steigen laJBt [Bleistifbnotiz von Liiders am FuB der Seite]. 

rtmhdnb fsir devajd devdjutd ^stahhndt sindhum arnavdm nrcdksah. 
prd sindhum dcchd brhatt manlsa. 

') dcchd sindhum mdtftamdm aydsam vipd^am urvtm subhdgdm aganma. 

“) hhdvatd supdra adhoaksdh sindhavah srotydbhih. 
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erbrachest^).'^ Nach 10, 108, 1.2 sind die Panis, die die Kinder 
geraubt haben, von der Rasa umgeben; daranf spielt die Sarama 
in 10, 108, 4 an, wenn sie, die Panis verspottend, von Iiidi^a sagt: 
„den verbergen nicht tiefe Fliisse^).'' Die ddrayah sind die die Kiilie 
einscblieBenden Felsen; in 10, 108, 7 wivd der geraubte KSeliatz 
ddribudhnah genannt. 

Haufig wird, wie oben S. 103 gezeigt, in Vergleichen gesagt, daB 
die Fliisse zum samudfd, dem Meere, stronxen oder es fiillen. Eiu 
paarnial findet sich aber in solclien Vergleichen sindlm anstatt 
smnudrd : 

10, 43, 7 : ,,Wenn die Somatranke in India zusammeii- 
gestrOmt sind wie die Wasser in sindlm, wie Baclie in einen 
See3)/‘ 

5, 11, 5: 5 ,Dicli fiillen die Lieder an wie Fliisse sfndhu und 
machen dich wachsen an Kj’aft^).'*’' 

1, 83, 1: ,,Den (von dir Begiinstigten) fiillst du mit nocli 
mehx Gut an wie die glanzenden Wasser auf alien Seiten 
sindhu^)/' 

Es liegt jedenfaRs sehr nahe, sindhu in diesen Stellen als ,,Meer‘' 
zu fassen. Roth bemerkt im PW., daB nach der Anschauung der 
alten Zeit sindhu hier eher Name des Indus sei. Er beruft sich auf 
AV. 6, 24, 1®), wo Whitney iibersetzt: „They flow forth from the 
snowy (mountain); in the Indus somew’-here [is their] gathering.'' 
Aber gerade dies Lied des AV. beweist eher das Gegenteil; in V. 3 
werden die Fliisse (nadydh) sindhupatnlh sindhurdjmh genannt, 
was kaum etwas anderes bedeuten kann als ,,deren Gatte das Meer 
ist, deren KOnig das Meer ist". KaRdasa nennt Raghuv . 13, 58 Gahga 
und Yamuna samudrapatnyau, und fiir die Lexikographen sind 
samudrahdntd^) und samudradayitd^) einfach Wdrter fiir ,,FiuB''. 
sindhurdjmh wird dem Sinne nach nichts anderes sein als samudrd- 
jyesthdh, ,, deren Oberster das Meer isf, ein Beiwort der Fliisse in 
7, 49, 1. sindhu als Oberherrscher der Fliisse begegnet noeh einmal 
in dem an die Braut gerichteten Spruche AV. 14, 1, 43: ,,Wie das 

nd tvd gahhwdh puruhuta sindhur nddrayah pdri sdnto varanta | ittJid 
sdkhihhya i§it6 ydd indrd drlhdm cid drujo gdvyam urvdm. 

2) nd tdm guTianti sravdto gabhlrdh, 

dpo nd sindhum dbhi ydt samdlcsaran aomdaa indram hulyd iva hraddin^ 
tv dm girah M/ndhum ivdvdn%r mahtr d prnanti idvasd vardhdyanti ca, 
tdm it prnaJcsi vdsund bhdvlyasd sindhum dpo ydthdbhito vicetasah. 
Mmdvatah prd sravanti sindJiau samaha samgamdh. 

’) Hal. 3, 4i 
s) Hem. Abh. 1080. 
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machtige Meer zur Oberherrschaft iiber die Fliisse geweilit wurde, 
so sei du Oberherrin, wenn du zu dem Hause des Gatteix fortgezogeii 
bist^)/' In einem Kavya miiBte man aus der Gleiehsetzung von 
sindliu niit der Brant folgern, daB es Femininum, also der Name des 
Indus sei. In der vedischen Dichtung wird aber auf solche Kongruenz 
noch kein Gewicht gelegt^), und ich. glaube, daB auch. Mer sindhn 
das Meer ist, wofur auch schlieBlich das Beiwort vfsd spricht. 

10, 111, 10 heiBt es: sadhrtclli sindhum uiattr ivayan sandj jdrd 
dritdh pmbMd dsdm. Das kann sich nur auf die von Indra befreiten 
Fliisse beziehen, von denen in dem vorhergehenden Verse die Rede 
ist®). Gerade von diesen Fliissen wird aber immer wieder, wie die 
oben S. 102 f. gesainmelten Stellen zeigen, gesagt, daB ihr Ziel das 
Meer ist; auch Mer wird also sindhu das Meer sein: ,,Zu gemein- 
samem Ziele gewandt, gingen sie zum Meere wie willige Frauen ; seit 
alters ist der Burgenbrecher ihr anerkannter Buhle.‘‘ 

8, 3, 30 wird Indras Ejraft geruhmt: ,,Das ist, Indra, deine stier- 
artige Kraft, mit der du die groBen Wasser zum Meere [samudrd) 
entsandtest^).'" 8, 12, 3 wird ganz ahnlich von Indras Rausch 
gesagt: ,,Mit dem du die groBen Wasser wie Wagen zum sindhu 
vorwartstriebst, den Weg des Rta zu gehen, den erbitten wir^).“ 
Auch hier ist sindhu doch offenbar nur ein anderer Ausdruck fur 
samudrd^). 

Als Meer mochte ich sindhu ferner in 10, 104, 8 fassen: 
saptdpo devth surdnd dmrhtd ydbhih sindhum dtara indra purbhit | 
navatim srotyd ndva ca srdvantlr devebhyo gdtum mdnuse ca vindah 
Geldner, ubersetzt : ,,Sieben sind die gottlichen Gewasser, die er- 
freulichen, ungeschm^erten, mit denen du, Indra, der Burgen- 
brecher, die Sindhu uberschrittest, die neunundneunzig fliefienden 
Strome. Du fandest fiir dieGotter und fiir Manus den Weg."' Nach 
ihm soil die Strophe besagen, daB Indra die Gotter und die arischen 
Staname liber die Sindhu und die anderen Fliisse des Stromgebiets 
fiihrte. Ich muB gestehen, daB es mir schwer fallt, diesen Sinn aus 

yatha sindhur nadtna/m, sdmrdjymn su^ve vfsd \ evd tvdm samrdjny 
edhi pdtyur dstam paretya. 

Geldner weist unter 10, 75 darauf hin, wie die Sindhu dort mit mann- 
lichen Weseu verglieheii wird. 

10, 111, 9 srjdh sindJimiir dhind jagrasdnan. 

ymd samudrdm ds7'jo maJitr apds tad indra vfsni te idvah. 

yina sindhum ^nahtr apo rdthdm iva pracoddyah | pdnthdm rtdsya ydtave 
imn Imdhe. 

®) Ganz sicher ist die Ubersetzung allerdings nicht; sindhum und mahtr 
apdh kdnnten auch koordiniert sein. 
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den Worten lieraiiszulesen; Geldner selbst gibt zu, daB der Gedaidvc 
etwas verscliroben ansgedriickt sei. Er fuhrt als Parallele 10, 49, 9 
an, was er xibersetzt: ,Jch, der Bulle, erhalte die Strome, die anf 
Erden laufenden Gewasser. Ich, der Einsichtsvolle, durchsclireite die 
Flnteii. DurchKampf fand icli ftii' Mann eineixWeg znm Suclien^)."' 
In der ersteu Halfte der Strophe soil auf die Vrtrasage Mngewieseix 
sein. Das ist gewiB richtig, dock mochte ich die Worte etwas aiiders 
fassen: 5 ,Ich, der Stier, maclite die sieben (liimmlisclien) Strome 
fest als flieBende Gewasser auf der Erde''; vgl. 4, 19, 8: ,,Als er 
Vrtra getotet hatte, entsaudte er die Strome; Indra erbohrte die 
umstellten, bedrangten, als Fliisse auf der Erde zu flieBen^)/' Icli 
glaube, daB auch in der zweiten Strophenhalfte, in der Geldner eine 
Reminiszenz an die Einwanderung der arischen Stamnie in das 
ostliche Panjab findet, auf den Vrtrakampf Bezug genommen wird. 
Ob vi tirati irgendwo im Sinne von „durchschreiten^' gebrauclit 
wird, ist keinesivegs sicker ; in unserer Strophe hat es aber dock wolil 
dieselbeBedeutungwieinS, 14, 7^), 10,153,3^) und 1,56,5^). Hierist 
vi tirati zweifellos soviel wde ,,ausdehnen, ausbreiten‘‘ : ,, Indra 
breitete den Luftraum aus, im Rauscke des Soma die Lichtraume, 
als er den Vala gespalten hatte‘"; ,,Du, Indra, bist ein Vrtratoter; 
du breitetest den Luftraum aus, du festigtest den Himmel mit 
Krafts ,,Als du den unerschtitterlichen Grand ausbreitetest.“ Ich 
mochte daher annehmen, daB auch in 10, 49, 9 im AnschluB an 
die Entsendung der Fliisse im Vrtrakampf gesagt ist: ,,Ich breite 
die Fluten aus ; durch Kampf (gegen Vrtra) fand ich einen Ausweg 
fiir Manu ftir (sein) Suchen.“ Dann liegt es aber dock nahe, die 
auch im Wortlaut so nahestehende Strophe 10, 104, 8 in demselben 
Sinne zu verstehen (zumal da auch hier die folgende Strophe 
[10, 104, 9] von der Befreiung der Wasser im Vrtrakampfe handelt) : 
,, Sieben sind die gottlichen Wasser, die erfreulichen, unverletzlichen, 
mit denen du, Indra, der Burgenbrecher ®), zum Meere durchdrangst. 
Neunundneunzig stromende Strome verschafftest du, einen Ausweg 

ahdm sa/ptd sravdto dhdrayam vfsd dravitnvdh 'prthivydm slrd ddJii | 
ahdm drndmsi vi tirdmi sukrdtur yudlia vidam mdnave gdtdm istdye. 

vrtrdfn jaglianvdm asrjad vi sifidhun | pdrisfhitd atriiad badbadhanah 
slrd indr ah srdvitave prthivyd. Genaueres iiber die Herabkunft der Fliisse 
S. 164ff. 

vy dntdriksam atiran made somasya rocand | indro ydd dbhinad valdm. 

tvdm indrasi vrtrahd vy dntdriksam atirah | ud dyam astablind ojasd. 

vi ydt tiro dharunam dcyutam. 

®) Das Beiwort purhhid erhalt Indra auch in 10, 111, 10, wo von der 
Befreiung der Fliisse die Rede ist. 
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fill Clotter iind Menschen/' Die zweite Halfte der Strophe deckt 
sich inhaltlich vollstandig mit der zweiten Halfte von 10, 49, 9. 
Zn smdlmm dtarah ist 1, 92, 6; 1, 183, 6; 7, 73, 1 dtdrisma tdmasas 
pdrdm> asyd zu vergleichen : „wir sind znin anderen Ufer dieser 
Finsternis dnrchgedrungen/' Vielleicht ist tf geradezu im Sinne 
von ,,helfen‘" gebrancht, ahnlich wie in 7, 18, 6 sdkhd sdkhdyam 
atarad visucoh, wo Geldner iibersetzt: ,,Der Freund hat dem, der 
unter den beiden Gegnern sein Freund war, durchgeholfen/' 

Mir scheint der Gedanke, dafi Indra die Himmelswasser zuin Meer 
hiniiberfiihrte, auch in 1, 174, 9; 6, 20, 12 vorzuliegen: 

tvdm dhdnir indra dhunimaiir rnor apdh slrd nd srdvantlh [ 
ydi samudrdm dti sura pdrsi pdrdyd turvdsam yddupi svasU, 
Geldner iibersetzt: ,,Du, Indra, der Tosende, setztest die tosendeii 
Gewasser in Bewegung, die stromen, wie die Fliisse (gewohnt sind). 
Wenn du iiber das Meer fahren kannst, o Held, so fahre Turvasa 
und Yadu heil hiniiber.'' Der Sinn der Strophe soli sein: ,,Der du 
die Fliisse stromen lieBest und selbst iiber den Ozean kommst, 
du wirst auch den Turvasa und Yadu gliicklich durch den Flu6 
fahren. “ Allein bei dieser Auffassung entbehrt die erste Halfte der 
Strophe niclxt nur des gedanklichen Zusammenhanges mit der 
zw'eiten, sie steht sogar, wie Geldner selbst bemerkt, in Widerspruch 
zu ihr. Da die Hilfe, die Indra dem Turvasa und Yadu angedeihen 
lieJS, darin bestand, da6 er einen FluB fiir sie zur Buhe brachte^), 
so sollte man gerade umgekehrt erwarten, daB auf Indras Fahig- 
keit, einen Strom zu hemmen oder zu beruMgen hingewiesen 
wiirde; rnoh kann aber hier nichts anderes bedeuten als in 1, 174, 2 : 
rnor apo anavadydrnah, ,,du setztest die wogenden Wasser in Be- 
wegung‘‘. Da die erste Zeile vollig eindeutig ist, wird der dritte 
Pada falscli verstanden sein. Man w’ird zugeben miissen, daB die 
Tatsache, daB Indra selber das Meer iiberschreiten kann, eine ziem- 
lich schwache Begriindung der Bitte ist, seine Schiitzlinge iiber den 
FluB zu bringen. Dazu koinmt, daB die intransitive Bedeutung 
fur dii p>ar sonst nhgends sicher bezeugt ist; das dti pdrsathah in 
5, 73, 8, auf das sich Geldner beruft, ist, wie ich zu zeigen hoffe, 
^vahrscheinlich anders aufzufassen. Es ist auBerdein zu beachten, 
daB dem dti pdrsi noch ein prd hinzugefiigt ist, obwohl par sonst 
iiiemals mit prd verbunden wird. Ich mochte daher im dritten 
Pada aus dem vorhergehenden Satze apdh als Objekt erganzen und 

2, lo, 5 sd myi mahiTn dJvdnini etor ararnnat'^ 5, 31, 8 tvdm apo yddave 
furvdsaydramayah . 
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den Worten lieraiiszulesen; Geldner selbst gibt zu, daB der Gedaidvc 
etwas verscliroben ansgedriickt sei. Er fuhrt als Parallele 10, 49, 9 
an, was er xibersetzt: ,Jch, der Bulle, erhalte die Strome, die anf 
Erden laufenden Gewasser. Ich, der Einsichtsvolle, durchsclireite die 
Flnteii. DurchKampf fand icli ftii' Mann eineixWeg znm Suclien^)."' 
In der ersteu Halfte der Strophe soil auf die Vrtrasage Mngewieseix 
sein. Das ist gewiB richtig, dock mochte ich die Worte etwas aiiders 
fassen: 5 ,Ich, der Stier, maclite die sieben (liimmlisclien) Strome 
fest als flieBende Gewasser auf der Erde''; vgl. 4, 19, 8: ,,Als er 
Vrtra getotet hatte, entsaudte er die Strome; Indra erbohrte die 
umstellten, bedrangten, als Fliisse auf der Erde zu flieBen^)/' Icli 
glaube, daB auch in der zweiten Strophenhalfte, in der Geldner eine 
Reminiszenz an die Einwanderung der arischen Stamnie in das 
ostliche Panjab findet, auf den Vrtrakampf Bezug genommen wird. 
Ob vi tirati irgendwo im Sinne von „durchschreiten^' gebrauclit 
wird, ist keinesivegs sicker ; in unserer Strophe hat es aber dock wolil 
dieselbeBedeutungwieinS, 14, 7^), 10,153,3^) und 1,56,5^). Hierist 
vi tirati zweifellos soviel wde ,,ausdehnen, ausbreiten‘‘ : ,, Indra 
breitete den Luftraum aus, im Rauscke des Soma die Lichtraume, 
als er den Vala gespalten hatte‘"; ,,Du, Indra, bist ein Vrtratoter; 
du breitetest den Luftraum aus, du festigtest den Himmel mit 
Krafts ,,Als du den unerschtitterlichen Grand ausbreitetest.“ Ich 
mochte daher annehmen, daB auch in 10, 49, 9 im AnschluB an 
die Entsendung der Fliisse im Vrtrakampf gesagt ist: ,,Ich breite 
die Fluten aus ; durch Kampf (gegen Vrtra) fand ich einen Ausweg 
fiir Manu ftir (sein) Suchen.“ Dann liegt es aber dock nahe, die 
auch im Wortlaut so nahestehende Strophe 10, 104, 8 in demselben 
Sinne zu verstehen (zumal da auch hier die folgende Strophe 
[10, 104, 9] von der Befreiung der Wasser im Vrtrakampfe handelt) : 
,, Sieben sind die gottlichen Wasser, die erfreulichen, unverletzlichen, 
mit denen du, Indra, der Burgenbrecher ®), zum Meere durchdrangst. 
Neunundneunzig stromende Strome verschafftest du, einen Ausweg 

ahdm sa/ptd sravdto dhdrayam vfsd dravitnvdh 'prthivydm slrd ddJii | 
ahdm drndmsi vi tirdmi sukrdtur yudlia vidam mdnave gdtdm istdye. 

vrtrdfn jaglianvdm asrjad vi sifidhun | pdrisfhitd atriiad badbadhanah 
slrd indr ah srdvitave prthivyd. Genaueres iiber die Herabkunft der Fliisse 
S. 164ff. 

vy dntdriksam atiran made somasya rocand | indro ydd dbhinad valdm. 

tvdm indrasi vrtrahd vy dntdriksam atirah | ud dyam astablind ojasd. 

vi ydt tiro dharunam dcyutam. 

®) Das Beiwort purhhid erhalt Indra auch in 10, 111, 10, wo von der 
Befreiung der Fliisse die Rede ist. 
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1, 99, 1 ,,Agm moge uns iiber alle Gefahreii, iiber die 
Widerwartigkeiten hiniiberbringen wie mit eiaem Schiff liber 
einea Strom 

5, 4, 9 „tjber alle Gefahren, liber die Widerwartigkeitea 
bring uns Mntiber, Jatavedas, wie mit einem Schiff liber einen 
Strom 

9, 70, 10 ,, Bring (uas) liinuber kundig wie mit einem 
Schiffe liber einen Strom, (o Soma)®)/' 

Ahalich 10, 116, 9: „Flir Indra-Agni setze ich die gute 
Rede in Bewegung; wie ein Schiff iia Strome trieb ich sie 
mit Liedern vorwarts^)." 

Flir smdMmi tritt in dem Vergleich in 6, 68, 8; 7, 65, 3 afah ein^), 
ill 10, 56, 7 hsodah^), 

Ofter wild der Ausdruck sindhur nd Jcsodak, etwa ,,wie Stroines 
Schwall", gebrancht, um eine nngestlime Bewegung zn kenn- 
zeichnen: 

1, 65, 6 ,,(Agni ist) wie Strom.es Schwall, wer konnte ihn 
aufhalten’)1" 

1, 66, 10 ,,Wie Stronies Schwall trieb er sie nach unten®)/' 

2, 25, 3 ,,Wie Strom es Schw’-all ungestiim, ist (Brahma- 
naspati) nicht aiifzuhalten^)." 

Derselbe Vergleich wird auch gebrancht, wenn eine gewaltige 
Ausdehnung geschildert werden soli: 1, 92, 12 ,,Wie Binder (ihre 
Strahlen ansbreitend,) ist die strahlende, liebliche (Usas) weithin 
erglanzt wieStromesSchwalP®)." Sollte dann nicht sindhu in dem- 
selben Sinne anch 10, 62, 9 zu verstehen sein: ,,Savarnyas Opfer- 
lohn hat sich wie ein Strom ausgebreitet^^)?" Geldner liber setzt 
hier: ,,'vvie die Sindhn". Auch in 9, 107, 12 prd soma devdvltaye 
sindhur nd pipye drnasd fa6t Geldner sindhu als Eigenname; ich 
mdchte lieber libersetzen: ^jDu, Soma, bist fur die GOttereinladung 
angeschwollen wie ein Strom mit seiner Flut", znmal sindhu in 

sd nah par sad dti durgdni visvd ndv6va sindhum duritdty agnih, 
msvdni no durgdhd jatavedah sindhum nd ndvd duritdti parsi. 
ndvd nd sindhum dti parsi vidvan, 

prindrdgnibliydm suvacasydm iyamii sindlidv iva prirayam ndva^n 
arkaih* apo nd ndvd duritd tarema. 

7idvd nd ksddah . . . dti durgdni visvd, 

") sindhur nd ksddah kd Im vardte. 
sindhur fid ksddah prd nicir ainot. 
sindhur nd k§6dah simlvdn . . . ndha vdrtavs. 

paMn nd citrd auhhdgd prathand sindhur nd ksoda urviyd vy divait. 

^0 sdvarnydsya ddksind vi sindhur iva paprathe. 
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4, 22, 8 rein bildlicli gebraucht ist: Stengel ist aiisgepreBt- 

wie ein berauscheiider Strom 

Dentlicli liegt die Bedeutmig ^Stroni'" vor, weim iiix Vergieich 
Ton dem Niederstromeii des sindlm gesprochen wird: 

9, 97, 45 ,,(Soma) ist siegreicli wie ein Strom abwarts ge- 

9, 69, 7 ,,Wi€ im Abstnrz des Stromes naeli unten liaben 
die raschen Rauschtranke, von dem Bulleii geschtittelt, 
ihren Weg genommen^)/' 

4, 58, 7 (von den Ghrtastrdmen) ,,Wie im Abstnrz des 
Stromes eilen die jngendlichen dahin^)."' 

Auch sindhor urmih kann, wenn es im Vergieich oder bildlich 
gebraucht wird, aur ,,die Welle des Stromes*' bedenten: 

9, 80, 5 ,,Wie die Welle des Stromes flieBest dii (Soma) 
dick lauternd®)." 

1, 27, 6 ,,Du bist der Verteiler, du buntstraiilender (Agni). 
Auf der Welle des Stromes flieBest dii alsbald dem Verehrer 
nalie®).“ 

Der Sinn ist offenbar, daB der Gott mit seinen Gaben wie ein 
machtiger Strom zu dem Verehrer kommen soil. Derselbe Gedanke 
scheint in 8, 25, 12 ansgedriiokt zu sein^): 

,,Wir (mOchten) ohne Schaden zu nehmen dem (die Er- 
wartung) nicht vernichtenden®), tropfenreichen®) Visnu 
(dienen). ErhOre (uns), du von selbst dieh bewegender Strom, 
daB wir zuerst bedacht werden^®)." 

Der Gott scheint bier einem Strom vei’glichen zu sein, der aus 
eigenem Antrieb zu dem Verehrer kommt. 

Insbesondere wird das Rauschen der Wellen hervorgehoben: 

9, 96, 7 „(Soma Pavamana) hat die Welle der Rede auf- 
gewirbelt wie der Strom (die Welle) 

I) pipili amiuT mddyo nd sindhuh, 
sindhur nd nimndm abhi vdjy dJcsdh. 

®) sindhor iva pravarie nimnd d4dvo vfsacyutd mddaso gdtdm diata. 
sindhor iva prodhvani . . . patayanti yahvah. 
sindhor ivormih pdvamdno arsasi. 

®) vihhahtdsi citrahhdno sindhor urmd updkd a \ sadyo ddiu^e Jcsarasi. 

'^) dghnate vi^ave vaydm dri^yarvtah suddnave | irudlii svaydvan sindho 
purvdcittaye. 

8) Nach Geldner zu 6, 51, 16. 

suddnave weist schon auf das Bild des Stromes hin. 

10) Nach Geldner zu 1, 112, 1. 

II) prdmvipad vdcd urmim nd sindhuh. 
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9, 50, i ,,Deme Krafte steigen auf wie das Rausehen dei- 
Welle des Stromes^)/'' 

Derselbe Vergleicli wie ia 9, 50, 1 liegt aber in 1, 44, 12 vor^), so 
daB meines Erachtens auch hier sindhu nicht, wie Geldner meint, 
als Eigemiame gefaBt werden kann: „Wie die rauscliendeii Wogen 
eiaes Stromes glanzen die Flammen Agnis/' 

Der FluB, ans dem der Opferpriester das Wasser fur das Soma- 
opfer schopft, ist smdhu in 5, 37, 2: „Der AdhTar}^! soil mit der 
Opferspeiide ziini FluB Mnabgehn^).‘" Der irdische FluB ist sindJm 
auch in 10, 155, 3, wo die Hexe beschworen wird zu fassen ,,Jenes 
(Boot aus) Holz, das am andern Ufer des Stromes ohne Measclien 
schwimmt” in dem Schlangenzauber AV. 10, 4, 19: ,,In die Mitte 
des Stromes fortgegangen, wusch ich. das Gift der Sclilange aus^'®), 
und weim die Perlmuschel „im Himmel geboren, im Meere geboren, 
aus dem FluB liergebracht"^®) oder das Heilmittel gegen Eifersiiclit 
,,aus dem FluB liergebracht^'") genaimt wird. AV. 12, 1, 3, wo von 
der Erde gesagt wird : ydsydm samvdrd uid sindhur dpah, steht der 
Singular wohl hauptsaclilich mit Rticksicht auf das VersmaB fiir 
den Plural; der Sinn wird auch hier sein: ,,auf der Meer, Strom 
(und) Wasser sind/' 


2, sindhu im Himmel 

Nun bezeiehnet aindJm aber auch ein Ge wasser im Himmel. Voli- 
komnxen deutlich ergibt sich das aus 1, 164, 25: ,,Mit dem Jagat- 
( VersmaB) befestigte er (der Weltenschopfer) den®) Sindhu am 
Himmel; im Rathantara erschaute er die Sonne In himmlischen 
H5hen haben wir, wie wir spater sehen werden, auch den groBen 
Sindhu zu suchen, auf dem Vrtra gelagert ^var^®), und ein himm- 
lisches Gewasser ist offenbar auch der honigreiehe unvergangliche 
sindhu, dem die Asvins ihre Hilfe angedeihen lassen^^). In Ver- 


ut ie MsiyiSsa li'ate shidhor urmer iva soandJi, 

sindhor iva prdsvanitdsa urmdyo ^gner bhrdjante arcdyah. 

dyad adhvaryur Tiavisdva sindhum. 

“*) ado ydd ddru pldvate sindlioh pare apuru^dm, 
sindhor niddhyam paretya vy dnijam dher visdm, 

AV. 4, 10, 4 divi jdtdh samudrajdk sindhutds pdry dhhrtah. 

*) AV. 7, 45, 1 sindhutds pdry dhhrtam. 

[Mit Bleistift am Rand in „die“ geandert.] 

jdgatd sindJmm divy dstabhdyad rathamtare silryam pdry o/padyat. 
2, 11, 9 mahdm sindhum, dddydnam . . . vrtrdm, 

^0 1, 112, 9 ydbhih sindhum mddhumantam dsaicatam. 
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bindniig mit den Asv'lus ersclieiiit smdku feriier in 4, 43, 6: ,,Ber 
Sindlin netzte zusanxmen mit der Rasa cure Rosse, die roten Vogel 
entgingen den Gluten. Diese eure rasche Pahrt waxd liocliberiilimt, 
durcb die ikr die Gatten der Stirya wurdet^)/' ^^dri gam, ,,iim etwas 
herumgehen.'', ,, etwas vermeideii*', ,,eiiier Saehe entgelien“ wird 
mit dem Akkusativ konstruiert ; vgJ. 2, 33, 14 pari 7jn heti Tudrdsya 
vrjydh pari tvesdsya durmaUr ^naJit gat, ,,inoge uiis das GesehoB 
Rudras verschonen, moge mis die groBe iliBgnnst des Ungestunieii 
vermeiden“. ghrnd steht also siclierlich trotz des Padapatiia fiir 
ghrndh wie in 5, 73, 5: d ydd vdm suryd rdtham tisthad ragJm^syddam 
sddd [ pdri vdm arusd vdyo ghpid varanta dtdpah, ,,Stets, weixn die 
Sijrya euren rasch dahinfahrendeii Wagen bestieg, hielten sicli eure 
roten Vogel die Gluten ab, so daB sie nicht versengten-)/' DaB es 
sick bei der Falirt der Asvins um himmlisclie Vorgange liandelt, 
gebt aus 7, 69, 3 hervor; „Euer Wagen, mit der jungen Frau dahin- 
fahrend, drangt mit seinen Radspuren die Enden des Himmeis 
auseinander^).'' Die sengende Glut hat sicherlich ihren Grund in 
der Nahe der Somie. 

Auf ein paar andere Stellen, an denen stndlm ein himmlisclies 
Gewasser bezeichnet (1, 146, 4; 7, 87, 6; 10, 123, 4) kann erst spater 
eingegangen werden. In 2, 11, 9 und 1, 112, 9 ist sindJiu Masku- 
linum, in alien anderen genannten Fallen kann es so aiifgefaBt 
werden, und wenn in 4, 43, 6 sindhu neben der Rasa genannt wird, 
die^) doch aller ahrscheinlichkeit nach als FluB zu denken ist, 


sindhur ha vdm rasdyd sihcad dsvdn ghpid vdyo ^ru§dsah pari gman | 
tad u sii vdm ajirdm ceti ydnam yena pdtl hhdvathah surydydh — Ein Femi- 
ninum rasa mit der Bedeutung „Eeuchtigkeit‘% das im PW angenommen 
wird, ist ganzlich unwahrscheinlich. 

In 7, 69, 4 steht ghramsdm fur ghrndh z yuvoh sriyam pari yo^d vrnlta 
suro duhitd pdritaJcmydydm | ydd devaydntam dvathah mclhhih pari ghrarnsdm 
omdnd vdm vdyo gat. Geldner ist der Ansicht, daB die zweite Halfte der 
Strophe auf die Atri>Sage geht, da omdn in den A^vin-Liedern nur in Ver- 
bindung mit dieser Sage erscheint. Er libersetzt demgemaB: ,,Eure Schon- 
heit erkurte die Maid, die Tochter des Surya, in der Entscheidungsstunde. 
Wenn ihr dem Gottergebenen mit euren Kiinsten belfc, so entgebt durcb 
euer Schutzmittel seine Lebenskraft der Glut.“ Mir scbeint die Strophe eine 
so genaue Paraliele zu 4, 43, 6 und 5, 73, 5 zu sein, daB icb trotzdem vdyah 
lieber mit Oldenberg als „Gefluger% d.i. die Eliigelrosse, versteben mocbte: 
„weil ihr dem Gottergebenen mit euren iCraften halfot, ist euer Vogelgespann 
durcb euren Scbutz der Hitze entgangen.*" 

vi vdm rdtho vadhvd yddamdno *ntdn divo bddhate vartanibhydm. 
[Neben die beiden MS.-Zeilen „Maskulinum . . . wird, die“ ist am 
Rand mit Bleistift ein ? gesetzt; es durfte sicb auf die Auffassung der 
Stelle 4, 43, 6 bezieben.] 
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SO liogt die Vermxitung nahe, daB sindTiu als liimmlisch.es Gewasser 
mit dem himmlischen samudrd identisch ist. 

Ill 8, 26, 18 scheint aber auch das Femuiinum smdhu ein liimm- 
lisches Gewasser zu bezeichnen. In der vorhei'geheiiden Strophe 
werden die Asvins aiifgefordert, auf den Sanger zu horen, ob sie 
in der Meeresflut des Himmels schwelgen oder im Hause des Labe- 
tranks; dann fahrt der Dichter fort: ,,und dieser weiBfIieBendc 
Strom (sindhu) tragt eucli am meisten nnter den Flussen in goldner 
Bahn^).'' Geldner erklart die smdim als den heimatlichen FluB des 
Opferers. Aber daB der Dichter behaupten soUte, die Asvins Melten 
sich am liebsten auf seinem Flusse auf, und daB dieser FluB die 
Beiworter svetaydvarl Mranyavartanih erhalten sollte, ist mir ganz 
unwahrscheinlich, Heines Erachtens ist der Strom der himmlische 
Strom, der Mer dem Hinimelsmeer und dem Hause des Labetranks 
als beliebter Aufenthaltsort der Asvins angefiigt ist. 

Ihrem Aufenthalt in oder an dem himmlischen Strom verdanken 
die Asvins offenbar auch das Beiwort sindhumdtard, ,,deren Mutter 
die Sindhu ist'\ das ihnen 1, 46, 2 gegeben wird. 7, 36, 6 wird die 
Sarasvati smdMimdtd genannt, was nach dem Akzent zu urteilen 
nur BahuiTihi sein kann^). Die Sindhu, die die Mutter der Saras - 
vati ist, kann aber, wie Bergaigne I 326 richtig gesehen hat, nur 
der himmlische Strom sein. 

Es fragt sich iibrigens, ob wir sindhu, wenn es das himmlische 
Gewasser bezeichnet, als Appellativum oder als Eigennamen aufzu- 
fassen haben. Ich glaube, daB in der Tat eine Ubertragung des 
Namens des Hauptflusses des Landes auf den Himmelsstrom statt- 
gefunden hat ; es ist mir das um so wahrscheinlicher, als spater, wie 
wir sehen werden, dem HimmelsfluB auch der Name der Gahga 
beigelegt wird. Die gleiche Namensubertragung laBt sich aber auch 
auBerhalb Indiens nachweiseu. In dem Sonnengesang von EL Amarna, 
der aus der Zeit Amenophis’ IV. stammt®), wird der Sonnengott als 
der Schopfer des Nils gepriesen. Der Nil kommt aus der Unterwelt : 

utd syd Svetaydvarl vdhisthd vain nadtndm | sindlmr hiranyavartanih, — 
Geidner iibersetzt hiranyavartani ,,init goldenen R>adern“, aber das sechsmal 
von den Asvins selbst, 6, 61, 7 von der Sarasvati gebranchte Beiwort ist 
docb nach Analogic von kr^pidvartani, dem Beiwort Agnis in 8, 23, 19, zu 
beurteilen. Wi© das Feuer ©in© schwarze Bahn hinterlaBt, so flieSt der 
Strom in einer goldfarbenen Bahn dahin. 

Both, GraBmann, Ludwig, Macdonell (Ved. Myth. 86): „di© Mutter 
der Str6me“. 

tJhersetzt von Sethe in H. Schafer, Die Beligion und Kunst von El- 
Amarna, S. 55 ff. 
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Du sclmffst clen Nil in der Unterwelt (in der Tiefe)^), 
du hoist ihn herbei nach deinem Belieben, 
um das Volk (der ilgypter) am Leben zu erhalten. 

Der Sonnengott hat aber auch den himmlischen Regenstrom ge- 
schaffen, und aucli dieser wird Nil genannt: 

Alle Gebirgslander in der Fernej dii sorgst fiir ihren Lebens- 
unterhalt : 

Du gabst einen Nil an den Himmel-); 
er steigt ihnen herab 

und schaffb Wasserfluten auf den Bergen^), 
um ihre Felder zu netzen mit ihrem Gebiihrenden^). 

Wie wohltatig sind dock deine Plane, du Herr der Ewigkeit 1 
Der Nil am Himmel, er ist deine [Gabe] fur die fremden Vdlker 
und alles Wild im Gebirge, so da auf FxiBen geht; 

Der (wahre) Nil (aber), er kommt aus der Unter^yelt (in der 
Tiefe) ftir (Agypten)^). 

Eckige Klammern enthalten Erganzungen zerstorter Stelien, runde 
Klammern Worte, die im Agyptisohen nielit besonders ausgesprochen und 
im Deutsehen zur Verdeutlichung eingefiigt sind (S.). 

2) Den Regen, der im oberen Agypten sehr selten ist (S.). 

Wasser auf den Bergen ist dem Agypter etwas Ungewohntes, da die 
Gebirge, die das Niltal saumen, wasserlose Wiisten sind (S.). 

Mit so viel, wie sie brauchen (S.). 

[Hier fehlen die MS. -Blatter 25—28. Die zu diesem Teil des Werkes 
erhaltenen Kranzchen-Notizen lassen keine Lucke erkennen: auf das 
Zitat ,,Du gabst einen Nil an den Himmek^ folgt unmittelbar: „Haufig 
auch in Anrufungen.** Kach Einleitung S. 11 wiirde man hier die Be- 
handlung von dimsTTjg erwarten. Diese erscheint aber in den Kxanzehen- 
Notizen erheblich spa ter, als Beleg fur den Avatara der Eliisse. Im An- 
schluB an die Behandlung von 1, 72, 8 (vgl. unten S. 165) lieiBt es dort: 
„Herabkunft von Stromen aus dem Himmel offenbar schon indo- 
germanisch, so mehrfach bei Homer (vor allem vom Aigyptos) : dtmsriog 
Tcora/zoto; aber auch von dem ganz ungenannten FluB auf der Phaaken- 
insel. Hier ist ,,im Himmel flieBend** ein nicht mehr verstandenes Bei- 
wort. Auch im Awesta handelt es sich um Himmelsfliisse, vielleicht 
sogar im Germanischen. Spater wird im Griechischen, in Analogic zu 
anderen Kompositis, gesagt dioTter^jg.^^ Da nun in dem (bis auf die kurze 
und sicher anders zu schlieBende Liicke S. 165) vollstandigen Druck-MS. 
die Behandlung von diutsTT^g beim Avatara der Fliisse am Ende des 
IV. Kapitels nicht erscheint, ist es hochst wahrscheinlich, daB sie (an 
ihre alte Stelle?) hinter die Besprechung des agyptisohen Hymnus ver- 
setzt war und somit die hier fehlenden Blatter 25 — 28 gefullt hat. 

Aus der oben mitgeteilten Stelle der Exanzchen-Notizen ergibt sich, 
daB fur Liiiders die Verwertung von dimexrjg als Beleg fiir die An- 
schauung von der Herab kunft der irdischen Fliisse aus dem Himmel 
keineswegs im Widerspruch steht mit dem Bedeutungsansatz ,,im Himmel 
lieBend*" statt des iibliohen „vom Himmel herabgefallen“: wenn 
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In Anxiifungcn erscheint sindhu ofter personifiziert als Gottlieit, 
iincl es fragt sich, ob wir darunter den Indus, das die Erde um- 

ein foeliebiger irdiseher Flufi (II. 16, 174 der personifizierto Spercheios, 
21,268 und 326 der Skamandros, Od.4,477 und 581 der Aigyptos, d.li. 
Nil, Od, 7, 284 der unbenannte FluB der Phaakeninsel, 11.17,263 ein 
FiuB im Vergieicli) das Beiwort „im Himmel flieBend (eigentlieh: fliegend)‘‘ 
bekommt (ausselilieBlich in dem formelhaften VersschluB dunsr eog noxa- 
fioto), so ist damit eben gesagt, daB die irdischen Strome aus dem Himmel 
stammen. Dies ist zii beachten bei der Lekture des folgenden, auf zwei 
durcbstrichenen, "unpaginierten Heinschrift-Iluckseiten erhaltenen Bruch - 
stiieks, des Einzigen, was sicli auBer einem Zettel mit den oben ge- 
nannten sieben homer ischen Belegen in den Mat. zum Thema Simexijg 
gefunden hat:] 

[In seiner spateren miBverstandenen Bedeutung ,,vom Himmel ge- 
falien‘* ist duTrex/jQ offenbar auch verstanden, wennPlut. Mar. 21, 8 darauf] 
hingewiesen wird, daB nach groBen Schlachten Hegenfalle einzusetzen 
pfiegen, stxe daiiioviov xivdg xrjv yfjv ^cad'aQolg Hal dcvTcexioi dyvl^ovrog 'SSaac 
xai HazanAvCovrog hxA. Auch wenn die Blitze nach Et. Magn. dunexstg 
heiBen, wird eher an das Herabfallen vom Himmel als an das Fliegen 
am Himmel gedacht sein. SuTtsri^g steht also im Sinne von dionsr^g, das 
Euripides (Iph. Taur. 977 dyaAfxa) und spatere Prosaiker gebrauchen 
(Plut. Num. 13 neXxri; Dion. Hal. 2, 66 JcaXAdSiov; Hdn. 5, 3, 5 Al'&og). 

Es ist sehr wahrscheinlieh, daB der AnlaB zu der Sage von der 
Herabkunft der Fliisse aus dem Himmel die Beobachtung gewesen ist, 
daB sie aus dem Regenwasser entstehen, das sich in den Bergen sammelt, 
und es ist moglieh, daB diese Anschauung in homerischer Zeit noch 
lebendig gewesen ist. Man konnte sich darauf berufen, daB II. 21, 223 
Achilleus den Skamandros I^Kd/j.avdQs dioxQscpeg anredet; sicher ist diese 
physische Auffassung des dioxQscpiqg aber keineswegs, da das Wort bei 
Homer bekanntlicli wie dioy&vr^g und dXog Beiwort der Flirsten ist. Der 
Ausdruck dtoTiexi^g weist eher darauf hin, daB sich die urspriingliche natiir- 
iiche Anschauung schon zum Mythos verdichtet hat. In nachhomerischer 
Zeit ist die Vorstellung von der Herabkunft der Fliisse aus dem Himmel 
nieht mehr lebendig; schon bei Hesiod (Theog. 337 ff.) sind die Fliisse 
und Bache die Sohne und Tochter des Okeanos und der Thetys. Auch 
das homerische, durchaus formelhafb gewordene Beiwort sieht mehr wie 
ein versteinerter Rest aus vergangener Zeit aus. Um so mehr bin ich 
geneigt, die Anschauung von der Herabkunft der Fliisse aus dem 
Himmel, die sich bei Ariern und Griechen nachweisen laBt, als alter- 
lU'bten Besitz aus der indogermanischen Urzeit zu betrachten. 

[Die in den Wdrterbiichern von Seiler und Pape vorgenommene 
XJnterscheidung eines Simexrjg ,,am Himmel fliegend“ (wozu dunezeag 
omvovg Hymn. Ven. 4) und dimsrcrig ,,vom Himmel fallend^ (wozu u. a. 
StmBTSog 7tora/j,olo) ist, worauf hier nicht naher eingegangen werden soil, 
iiberhaupt sehr fragwiirdig; vor allem aber konnen weder dunezeag noch 
Sunezeog zu einem a- Stamm dimizrjg (gen. dunizovl) gehdren. E. Schwyzer, 
Grieehische Grammatik I, S. 452 Anm. 6, fiihrt Silnez'tjg als Beispiel eines 
Kompositums mit lokativischem Vorderglied an und gibt als Bedeutung 
„eig. ,am Himmel fliegend' (Luders)“ an, unter Hinweis auf die ab- 
weiehende Erklarung W. Schulzes, Quaest. ep. 237 f. Dort wird zwai* 
dunezeag (— diemeziag) des Venushymnus als Zusammensetzung mit dem 
Lokativ des Stammes * dives- erklart, dagegen soli dunezijg nozafiog ein 
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gebende Meer oder das himmlische CTewasser zu verstelieii babeii. 
Da wir annehmen diirfen, daB niit sindlm liberal! das Gleiche ge- 
meint ist, wird das Meer dadurch ausgeschlosseii, daB es an zwei 
Stellen nebeii sindhu genannt ist: 10, 06, 11 .,Das Meer, Sindlm, 
der Raum, der Luftraum, Aja Ekapad, der Donner, die Flut, der 
Drache der Tiefe moge meine Worte horen, alle G otter nnd nieine 
Herren^)''; 10,65, 13: ,,Paviravi, der Donner, Aja Ekapad, der 
Trager des Himmels, Sindhu, die Meereswasser, alle C4otter iiiogen 
meine Worte horen, Saras vat i mit den Gebeten und Puramdhi-).'' 
Wie hier, so wird anch in den librigen Stellen sindhu, weim wir 
von GOttern absehen, mit Komponenten des Weltalls zusammen- 
geordnet, mit Himmel und Erde, mit Aditi, die liier offenbar im 
kosmologischen Sinne zu verstehen ist, einmal aucli mit Pastya, 
die kaum ein irdischer FluB ist^). 

In 8, 25, 12 wird der ,,selbstgehende"" Sindhu um Erhdrung ge- 
beten^), nachdem vorher in dem Trca Aditi, die Nasatyas, die 
Maruts und Visnu genannt sind. Ich halte es unter diesen Um- 
standen fiir das Wahrscheinlichste, daB sindhu in diesen Anxufungen 
den himmlischen Strom bezeichnet, und das Gleiche scheint mir 

„flumen Jo vis jussu et opere decurrens“ sein, nicht Aiog 
quod esset ; dunerrjg soil in diesem Falle aus dujzsrijg metrisch 

gedehnt sein. E, W. Pay, Indogerm. Porsch. 33, 364f., erklart das 6u- von 
SuTzerijg ebenfalls als Lokativ, faBt aber das >cvpia Suneriog nozaixoio von 
IL 21, 268 und 326 als „sky-roaring river-wave*‘ und bezieht SimBxrjg bei 
Nil und Spercheios auf Wasserfalle. Manu Leumann, Homerische Worter 
(Basel 1950) S. 311, sagt iiber duTzerijg: ,,Etymologisch meint es offenbar 
einen PluB, dessen Wasser als Regen ,vom Himmel gefallen‘ ist‘‘; die 
dimsrsag olcovovg erwahnt er gar nicht. Gegeniiber alledem liegt es sicher 
nahe, mit Liiders-Schwyzer an einer einheitlichen Erklarung von Slucs- 
rsag oloyvovg und dimsTeog norafidio festzuhalten. Was ein duTisz'ijg jtoraptog 
wirklich ist, zeigt die unten (S. 146) besprochene Stelle 2, 28, 4, wo es 
von den Himmelsflussen heiBt, daB sie wie Vogel im Kreislauf fliegen 
(vdyo nd paptu raghuyd pdrijman).} 

^) samudrdh sindhu rdjo antdriksam ajd ^Jcapdt tanayitndr arnavdh \ dhir 
budhnyah irnxxvad vdcdmsi me viSve devdsa utd surdyo mama. 

^) pdvlTav% tanyatdr ekapad ajd divo dhartd sindhur dpah samudriyah [ 
vidve devdsah drnavan vdcdmsi me sdrasvatl sahd dMhhih pdramdhyd.'V^ieileich.t 
gehort divo dhartd sindhuh zusammen; als divo dhaHd werden sonst noch 
bezeichnet Soma 9, 26, 2; 9, 76, 1; 9, 109, 6; Savitr 4, 53, 2; 10, 149, 4; 
Indra 3, 49, 4; Asuras Mannen 10, 10, 2; die Rbhus (?) 10, 66, 10. 

3) 8, 25, 14 utd nah sindhur apam tan mardtas tad aivind | indro visnur 
midhvdmsah sajosasah (im vorhergehenden Verse werden Mitra, Varuna, 
Aryaman angerufen); 4, 54, 6 indro dydvdprthivi sindhur adhhir adityair no 
dditih ^drma yamsat; 9, 97, 58; 1, 94, 16 usw. tan no mitro vdruno rndmahantdrn 
dditih sindhuh prthivt utd dyauh; 4, 55, 3 prd pastyam dditim sindhum arhaih 
svastim %le sakhydya devim, ^) irudhi svaydvan sindho purvdcittaye. 
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auch in 1, 186, o der Eall zu sein, wo sindhu neben Alii budlinya 
und Apam iiapat genannt wird: ,,Und der Draclie der Tiefe moge 
uns Freude bereiten. Der Strom kommt gern wie die strotzende 
(Kiih.) zu ilirem Jnngen (zu dem), wodurch wir den Apam iiapat 
hertreiben wollen^), den die gedankenschnellen Hengste faliren^)/' 
Wenn auf das Lied, das Apam napat herfiihren soil, auch. die 
Sindbu komnit, so geschieht es doch. woM, well sick Apam napat 
in ihr auf bait. Apam napat aber weilt nicht im Indus, sondern im 
Himmelsstr om . 

Wo von sindliavah im Pimal gevsprochen wird, sind in vielen 
Fallen darunter Fliisse zu verstehen, die auf der Erde flieBen. Wir 
haben schon oben S, 130f. gesehen, daB mit sindhu bestimmte Fliisse 
bezeicbnet w^erden, wie die Sutudri oder der durch die Vereinigung 
von Sutudri und Vipas entstandene Strom ^), die VibMi^), die uns 
dem Namen nacb allerdings nicht bekannten Fliisse, die Indra fiir 
Turviti-Vayya hemnite^). Die sindhavah werden den stehenden 
Gewassern gegeniibergestellt : Indra ist der Stier des Himmels und 
der Erde, der flieBenden und stehenden Gewasser ; Agni wird der 
Leiter der Fliisse, der Stier der stehenden Gewasser genannt^). An 
die Fliisse der Erde ist auch zu denken, wenn sie mit den Bergen 
zusammengestellt werden : 

6, 52, 4: ,,Es sollen mir die erstehenden Morgenroten helfen, 
es sollen mir die schweUenden Str5me helfen, es sollen mir 
die festen Berge helfen, es sollen mir die Vater bei der Gdtter- 
anrufung helfen ® ) “ ; 

7, 35, 8: ,,ZumHeile sollen uns die festen Berge sein, zum 
Heile sollen uns die Strome sein, zum Heile die Wasser^)''; 

4, 34, 8: ,,Berauschet euch eintrachtig mit den Adityas, 
eintrachtig, ihr Rbhus, mit den Bergen, eintrachtig mit dem 
gOttlichen Savitr, eintrachtig mit den Schatze spendenden 
Str5men^®).“' 

Das heiBt, wie Geldner richtig gesehen hat, das Lied. 
utd no ’/m* hudhnyd mdyas kah M§wm nd pipydswa veti sindhuh | y4/n>a 
napdtam apam jundma manojdvo vfsano yam vahanti. 

«) 3, 33, 5. 9; 3, 53, 9. 4, 30, 12, 11, 61, 11; 4, 19, 6. 

vfsdsi divo nrsahJidh prthivyd vfsd sindhundm vrsabhd stiydndm 6, 44, 21. 
netd aindhundm vrsabhd stiydndm 7, 5, 2. 

dvantu mdni usdso jay amdnd dvantu md sindhavah pinvamdndh | dvantu 
md pdrvatdso dhruvdso ^vantu md pitdro devdhutau. 

idm nah pdrvatd dhruvdyo hhavantu idm nah sindhavah dam u santv dpah, 
sajosasa ddityair mddayadhvam sajosasa rhhavah pdrvatebhih | sajosaso 
daivyend savitr d sajosasah sindhubM ratnadhebhih. 
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3, 5, 4 wird Agni 5 ,der Freund der Stronie iind Berge^)^' 
genannt. 

StrOiiie und Berge dienen auch zum Ausdruck tiberragender GroBe : 

1, 109, 6: ,,Ih.r ragt tiber die Volker iin Kampfgesclirei her- 
vor, liber die Erde, iiber den Himmek iiber die Strome, liber 
die Berge durch eure GroBe. Ihr, Indra-Agui, iiberragt alle 
anderen Wesen^).^' 

Wir werden daher die sindliavah auch an andern Stellen, wo die 
Berge nicht daneben genannt sind, als irdiscbe Fliisse fassen miissen : 

10, 89, 1 (von Indra) : ,,der durch seine GhoBe die Strome 
Iiberragt^)" ; 

10, 89, 11: ,, Indra ragt liber die Nachte liervor. der Starke 
liber die Tage, liber den Luftraum, iiber des Meeres Gebiet, 
liber des Windes Breite, liber der Erde Ende, liber die Strome, 
liber die Lander^)''; 

1, 151, 9: ,, Nicht sind die Himmel mit den Tagen, nicht 
die StrOme eurer Gdttlichkeit gleichgekommen, nicht die 
Panis eurem Reichtum, (Mitra-Varuna)^)^'; 

1, 52, 14: ,, (Indra), dessen Umfang nicht Himmel und Erde 
erreichen (wie)^) die StrOme nicht das Ende des Raumes^).^" 
In dem gleichen Sinne wird AV. 4, 6, 2 von den sieben StrOmen 
gesprochen: ,,soweit Himmel und Erde in ihrer Waite, soweit die 
sieben StrOme sich ausbreiten, (soweit) habe ich von hier das W^ort, 
das das Gift vernichtet, ausgesprochen^)''; AV. 9, 2, 20 von den 
Wassern: ,, soweit Himmel und Erde in ihrer Weite, soweit die 
Wasser strOmen, soweit das Feuer, du bist grOBer als das^).“ Offen- 
bar hat die Beohachtung des ungehemmten Stromens der Fliisse 

mitrah sindTiundm utd pdirvatdndm. 

prd carsanihTiyah prtanahdve^u prd prtliivyd riricdtke divdd ca | prd 
sindlmhhyah prd girihJiyo mahitvd prindrdgnl v'l4vd hTi'dva7idty any a. 

prd sindhubJiyo riricdnd mahitvd. 

prdktdhhya indrah prd vrdho dhabhyah prdntdrihsdt prd samudrdsya 
dhdsih [ prd vdtasya prdthasah prd jmo dntdt prd sindhubJiyo ririce prd lc§iti- 
hhyah. 

nd vdm dydvo "‘hdbhir ndtd sindhavo nd devatvdm pandyo ndna^iir 
maghdm. 

So Oldenberg und Geldner. 

'^) nd ydsya dydvdprthivi dnu vydco nd sindhavo rdjaso dntam dnaiuh. 

®) ydvati dydvdprthivt varimnd ydvat sapid sindhavo vitasfhire [ vdcam 
visdsya dUsanim tdm it 6 nir avddi§am, 

®) ydvati dydvdprthivt varimnd ydvad dpah sisyadtXr ydvad agnih | tdtas 
tvdm asi jydydn. 

6705 Iiiiders, Varuna I. 


10 
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in -anbekaniite Feme dazu gefiihrt, sie als Bild der grenzenlosen 
Ausdehnimg zn gebrauchen. 

Die rastlose Bewegung ist das tertiuin comparationis, wenn die 
Strahlen Agnis mit Stromen verglichen werden^) : ^ISTicht schlafend, 
nicht alternd, sind (die Stralilen) des lichtstarken Agni liber Nacht 
in zitternder Bewegung wie der Glanz der Str5nie“).'‘ 

Ini Vexgleich wird von den sindlia'cah^ die ins Tal stromen, ge- 
sprochen : 

9, 17, 1 : ,,Wie die Strome iiber die Niederung, haben sich 
die rasclien Somatranke ergossen^)“; 

5, 51, 7: ,,Sie gelien wie Strome zu Tal zur Labung^)''; 

10, 40, 9: ,,Ilim fliefien gleichsam die Strdme zu TaP).'" 

Haufiger noch ist der Vergleich mit Fliissen, die ins Meer strOmen, 

gebrauckt®). 

Es gibt nun aber auch sindhavah im Himmel. 2, 28, 4 heifit es: 
,,Der Aditya entsandte sie, indem er sie verteilte : die Strome wand- 
delii das Rta des Varuna. Sie werden nicht miide und spannen nicht 
aus. Wie VOgel fliegen sie schnell im Kreislauf^)/' Zwei Ausdriicke 
sind fiir die Auffassung entscheidend. Die sindhavah fhegen wie 
VOgel. Das zeigt deutlich, da6 hier StrOme gemeint sind, die dort 
oben am Himmel Hire Bahn ziehen. Fliisse, die hier auf der Erde 
strdmen, wiirde man doch kaum jemals, und wenn sie noch so 
reiCend sind, mit fliegenden Vogeln verglichen haben. Sie fhegen 
ferner 'pdrijman, bewegen sich also im Kreise, was fiir irdische 
Strdme nicht paBt . Was hier durch 'paptuh 'pdrijman, wird in 2, 35, 14 
durch pari dlyanti ausgedriickt, und hier kann es nicht zweifelhaft 
sein, da6 es sich auf die himmhschen Fliisse bezieht: ,,Um ihn, der 
an diesem hOchsten Ort weilt, der immerdar mit fleckenlosen 
(Flammen) leuchtet, fhegen die jugendlichen Wasser herum, dem 
(Apam) napat selber mit (ihren) Gewtodern®) Schmelzbutter als 

1, 143, 3 hhdtvahsaso dty ahtur nd sindkavo ^gne rejante dsasanto ajdrdh. 
So naeli Geldner, der Wegfall von aktum vor ahtur annimmt und auf 
srndhur nd h^odali in 1, 65, 6 sowie auf 2, 30, 1 7id ramanta dpah | dhar-ahar 
ydty ahtdr apdm verweist. 

prd nimneneva sindhavah . . . soma as^'gram didvah. 
nimndm nd ya^iti sindkavo *hhi prdyah. 
dsmai riyante nivaneva sindhavah. 

®) Vgl. die oben S. 103 zitierten Stellen 9, 108, 16; 9, 88, 6; 6, 36, 3; 
8, 6, 35; 8, 92, 22; 3, 36, 7; 6, 19, 5; 8, 6, 4; 8, 44, 25. 

*) prd sim ddityo asTjad vidhartaih TtdTn sindhavo vaTv/tictsya yanti j nd 
.srmnyanti nd vi mucanty ete vdyo nd paptu raghuyd pdrijman, 

Geldner bezieht svaydm dtkaih auf Agni; ,,der sich selbst mit Ge- 
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Speise zufiihrend^).^' Die lireisenden Strome siiid dieseibeii wie die 
kreisenden Wasser in 1,63, 8 ,,Mogest du, Indra. mis Jenes 
wnnderbare LabsaP) schwellen lassen wie die Wasser im Kreis- 
lau£^) (es schwellen lassen)/' Fiir dpah pdrijma/i tritt in 4, 16, 21 
nadydh ein: ,,Gepriesen nun, besungen nun, mdgest du, Indra, fiir 
den Sanger Labsal schwellen lassen wie die Flusse^).“ Es wird also 
auch hier an die himmlischen Fltisse zu denken seiii. Die die 
diese Fliisse schwellen lassen, ist offenbar die Flut, die dadureh, 
daB sie als Regen herabstromt, Gedeihen schafft. 

Fur diese Auffassung spricht, daB an andern Stellen die sin- 
dhavah zweifellos die Himmelsstrome sind, aus denen sich der 
Regen ergieBt. So in 5, 53, 7 : ,,Erbolirt stronien die Stronie iiiit 
ilirer Flut in den Luftraum wie Milchkuhe^)/' Die himmlischen 
Strome, die hier mit Milclikiihen vergliehen sind, werden in 
5, 69, 2 geradezu Milchkiihe genannt: ,,Aus euren labungsreichen 
Kiihen, o Varuna, aus euren Stromen, o Mitra, wird die SiiBigkeit 
gemolken. Drei glanzende Stiere stehen da, nach verschiedenen 
Seiten gewandt, den Samen in die drei dhisdnd zu legen’)/' Auf 
die zweite Halfte der Strophe werden wir spater zuriickkommen ; 
sie zeigt jedenfalls, daB hier von himmlischen Wassern die Rede 

wandern (bekleidet)‘% was mir wegen der Stellung der Worte in Verbindung 
mit der harten Ellipse unmoglich erscbeint. Sollte man sich nicht die Himmels- 
strom© als in Schmelzbutter gekleidet vorgestellt haben? 8, 59, 4 werden die 
sieben Schwestern, die sindhavah, gJirtapr^sah und g'hrtaic'dtah genannt; eine 
ghrtdsya nirnij wird Mitra- Varuna in 5, 62, 4 zugeschrieben. 

asmin padd par ami, tasthivdmsam adhvasmdhhir viivdhd didivarnsam, | 
dpo ndptre ghrtdm dnnam vdhantlh svaydm dtkaih pari dlyanti yahvth. 
tvdm tydm na indra deva citrdm isam dpo nd plpayah pdrij7nan, 
Geldner, der geneigt ist, uberall Anspielungen auf die ddksind zu sehen, 
erklart auch hier isam als Kahrung, besonders in der Form des Sangerlohns, 

ebenso in 4,16,21 und 6, 35,4 (von Indra: plpihtsah sudugkdfn dJiendm). 

Meines Erachtens liegt dafur kein geniigender Grand vor. In 6, 17, 3 wird 
Indra gebeten: dvih sHryam krnvhi plpihtsah, in 6, 50, 12 Parjanya-Vata: 
pipyatdm isam nah; in beiden Fallen ist jedenfalls nicht an die ddksind zu 
denken. 

Geldner unrichtig: „wie die Gewasser in ihrem Laufe.“ Warum die 
Himmelsstrome sich im Kreise bewegen, werden wir spater sehen. Hier sei 
nur bemerkt, da6 ein ISTaehklang dieser Vorstellung noch in der buddhisti- 
schen Kosmologie zu finden ist. Dort umkreisen die vier Weltstrome, die 
aus dem Anotattasee flieBen, diesen zunachst dreimal, ehe sie in die vier 
Himmelsgegenden stromen ; s. Hardy, Manual of Buddhism, l.Kapitel. [VgL 
unten S. 282 Anm. 1.] 

nu sfutd indra nH grndnd isam jaritre nadyb nd plpeh, 
tatrdandh sindhavah Jcsddasd rajah prd sasrur dhendvo ydthd, 
irdvatlr varuna dh&ndvo vdm mddhumad vdm sindhavo mitra duhre j 
trdyas tasthur vrsabhasas tisrndm dhisdnand/m retodha vi dymndntah, 

10 ’*' 
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ist. 5, 62^ 3 werdeii Mitra-Vamna gebeten, den Regen herabzu- 
senden^). Daran schlieBt sich die Bitte (5, 62, 4): 5 ,Herbei sollen 
ench. die gutgesehirrten Rosse fahren; indem ibr die Ziigel baltet, 
sollen sie herkommen. Das Gewand der Sclimelzbutter geht liinter 
ench her; wie vor alters stromen herbei die Str5me^)/‘^Sicherlich 
sind die stndJiavah die Hinimelsstrome, ans denen die Schmelz- 
bntter, der Regen, flieBt^). 

[Hiervon^) nicht zn trennen sind Ansspriiche wie 

1, 125, 4: ,,Es stromen herbei wohltatige Strome, Kiihe zu 
dein, der geopfert hat, und zn dem, der opfern wilD)"- ; 

1,125,5: „Auf den Riieken des Hinimelsgewolbes ge- 
langt, steht er da: wer spendet, der kommt zu den Gottern; 
ihm stromen die Wasser der Str5me Schmalz, ihm schwillt 
immerdar diese Spende®).''] 

Ganz ahnlich helBt es 5, 34, 9 von einem freigebigen Ftirsten: 
,,Fur den sollen die Wasser ununterbrochen schwellen^)"'; 4, 50, 8 
von dem KOnig, der einen Brahman als Purohita hat: ,,Fur den 
schwillt immerdar die labende Feuchtigkeit®)“; und daB hier die 
himmlischen Wasser, die den Regen spenden, gemeint sind, zeigt 
deutlich 2, 25, 4, wo von dem, den sich Brahmanaspati zum Ge~ 
nossen macht, gesagt wh'd: ,,Fur den str5men die himmlischen un- 
versieglichen (Wasser) Ob die in der folgenden Strophe (2, 25, 5) 
genannten sindhavah mit den „himm.lischen unversieglichen^' iden- 
tisch sind, ist allerdings nicht sicher. Was von ihnen gesagt wird, 
laBt eher anf irdische Fliisse schlieBen: „Fiir ihn rauschen alle 
Strome und machen ihren Itickenlosen Schutz vielfaltig^®).^' 

Wie hier, so laBt sich auch an anderen Stellen bisweilen nicht 
entscheiden, ob die himmlischen oder die trdischen Fliisse gemeint 

dva mstivTi srjatam jlraddnu. 

a vdm dsvdsah suyiijo valiantu yatdraimaya upa yantv arvaJo | ghrtdsya 
nirnig dnu variate vam upa sindhavah pradivi ksaranti. 

Vg'L 5, 53, 10 tdm vah sdrdham rdthdndm . . . dnu prd yanti vrstdyah, 
[Hier ist ein MS.-Blatt verlorengegangen. Das Fehlende laBt sich aus 
der aiif einer Riickseit© erhaltenen friiheren Fassiing mit ziemlicher Sieher- 
lieit crganzen (oben in [ ] eingeschlossen).] 

upa ksaranti sindhavo mayobhuva Ijdndm ca yaksydmdnam ca dhendvah. 
ndkasya prstM ddlii tisthati 4rit6 yah prndti sd ha devesu gacchati | 
tdsma dpo ghrtdm arsanti sindhavas tdsmd iydm ddksina pinvate soda. 

') tdsma dpah samydtah plpayanta, Vgl. auch 9, 86, 18 a nah soma 
samydtam pipydslm isam indo pdvasya pdvamano asi'idham, 
ids^nd ild pinvate visvaddnim. 
tdsmd arsanti divyd asaicdtah, 

tdsmd id vi^ve dhunayanta sindhavo ^cchidrd ddrma dadhire puruni. 
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sind. In 1, 90, 6 ,,SiiBigkeit (weiien) die Wiiide dem dem Rta Zu- 
strebenden, SiiBigkeit stroinen (iiim) die Strome^)^' laBt die Zu- 
sammenordnung mit den Winden auf die liinimlirichen Stroine 
schlieBen, aber als SiiBigkeitsspender werden welter in biinteiii 
Wechsel die Pflanzen, Tag nnd Nacbt, der irdiselie Rauin, der 
Himmel, der Baniii, die Sonne, die Kliiie genannt, so daB Siclierheit 
niclit zvL erzielen ist. 

5, 49, 4 wird Savitr zusammeii mit den smdhrivah angerufeii: 
,,I)iesen Schutz moge uns der nnwidersteliliche Savitr, das mogeii 
ims die labenden Strome gewahren, um was icli als Hotr des Opfers 
bitte: Mochten wir reichbeschenkte Herreii des Reichtums sein-).'' 
Fiir die Beziebung auf die irdischen Stroine konnte man geltend 
machen, daB in 3, 33, 6 Savitr als Letter irdischer Strome ersclieiiit 
und diese in V. 12 desselben Liedes das Beiv'ort imyantiJj erlialten, 
wobei allerdings vorausgesetzt ist, daB der Dicliter von 5, 49, 4 
iiberliaupt an ein naheres Verhaltnis von Savitr zu den Strdmen 
gedacht bat. 

8, 5, 20 werden die Asvins gebeten, mit ibrem Sclilaucli voll 
mddhu fette Labungen zu bringen^). Im folgenden Verse (8, 5, 21) 
werden die Labungen neben den Stromen genannt: ,,uiid schlieBt 
uns die himmliscben Labungen und die Strome wie Tore auf, ibr 
Tagekundigen^).“ Geldner will unter den isali Regen bzw. Tau, 
unter den sindliavali das PluBwasser verstehen, allein es ist scliwer 
einzusehen, inwiefern die Asvins irdiselie Fliisse aufscblieBeii 
sollten, und icb glaube, daB wir das zweite ivtd als Wiederaufnabnie 
des ersten und die sindhavah als die himmliscben Fliisse betrachten 
miissen. Zu den irdischen Fliissen baben die Asvins keiiie Be- 
ziebungen. DaB das ,, AufscblieBeii'' der Strome ein Ausdruck fiir 
,,Regeii sendeii" ist, zeigt die spater zu besprecliende Strophe 
8, 40, 5. 

Wir baben sclioii wiederholt die Asvins an den Himiiielsv'assern 
gefundeii. 1, 46, 7 werden sie gebeten: ,,Ivommet auf dem Sebiff 
iinserer Gedanken, um an das andere Ufer zu gelien. Sebirret, ibr 
Asvins, den Wagen an*^)." Das Bild des Scliiffes setzt voraus, daB 
der Dicbter sicb ein Gewasser vorstellte, das die Asvins zu iiber- 

^nddhu vdta rtdyate mudJiu Icsaranti sindliavali. 

2) tan no anarvd savitd vdrutham tdt sindliava isdyanto dnn gman [ upa 
ydd voce adhvardsya hotd rdydh sydma pdtayo vdjarafnah. 
tdna no .. . vdhatam pivarir i§ah. 

utd no divyd isa utd sindhumr aharvidd | dpa dvareva varsatJiah, 
d no ndvd matindm ydtam pdraya gdntave | yunjdtliam aivind rdtham. 
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falu'en hatteii, um zu dem Opferer zii gelangen. Die folgende 
Strophe (1, 46, 8); aritram vdm divas prthu tlrilie sindhundm rdthah | 
dhiyd yuijujra mdavah, iibersetzt Geldner: ,,ETier Ruder ist breiter 
als der Himmel, euer Wagen (steht) am Landungsplatz der 
Fliisse. Mit Kunst warden die Somatranke angeschirrt.'' Fxir die 
Ziisam.meiigehorigkeit von divas prthu kdnnte naan den Sandhi 
geltend machen, allein in V. 9 findet sich auch divas Jcanvdsah, 
wo die grammatische Verbindung der beiden Worte ausge- 
sehlossen ist, und gegen die Auffassung Geldners spricht, daB die 
Behauptung, das Ruder der Asvins sei breiter als der Himmel, 
nicht nur eine niaSlose Ubertreibung enthalten, sondern auch des 
rechten gedanklichen Zusammenhangs entbehren wiirde. Meines 
Erachtens kann zu divas nur tlrthe aus dem Folgenden erganzt 
warden ; divas — tirthe sindhundm hat eine genaue Parallele in 
divas — sindhundm pade in V. 9. Die Strophe ist also zu ubersetzen: 
,,(Aii der LandungssteUe) des Himmels ist euch eirx breites Ruder, 
an der LandungssteUe der Stroine ist der Wagen; durcb Gebet 
sind die (Soma)tropfen angeschirrt worden.‘" Dann ergibt sich ein 
klarer Sinn, wenn wir unter den StrOmen ein Gewasser verstehen, 
das sich am Rande des Himmels befindet. Da, wo die Asvins es 
auf ihrer Fahrt zu iiberqueren haben, steht auf der Seite des 
Himmels das Boot bereit, wofiir das ,,breite Ruder"' naturlich nur 
ein diehterischer Ausdruck ist, auf der andern Seite fur die Fort- 
setzung der Fahrt ein Wagen. Wie das Boot ein Bild ftir das Lied, 
scheint der Wagen ein Bild ftir die dargebotenen Somatranke zu sein. 

Eng mit V. 8 verbunden ist die folgende Strophe (1, 46, 9)^): 
,,An des Himmels (Ort), ihr Kanvas, sind die (Soma)tropfen, das 
Gut an dem Ort der Strome. Wohin wtinscht ihr die eigene Htille 
zu legen^)?" Geldner meint, hier Uege eine mystisch-hyperbolische 
Bezeichnung der Somapresse und der Somakufe vor ; sindhundm sei 
von dem dem Soma beigemischten FluBwasser zu verstehen. Er 
beruft sich ftir seine Auffassung auf Stellen aus dem neunten 
Mandala ; wie weit dort divas padd und sindhu die angenommenen 
Bedeutungen haben, wird spater untersucht werden. Jedenfalls ist 
aber diese Ausdrucksweise auf die Somalieder beschrankt und, wie 
mir scheint, ftir unsere Strophe ausgeschlossen. Hier konnen die 
indavah doch kaum etwas anderes sein als die indavah in der vorher- 

Das Lied ist, wie GraBmann erkannt hat, deutlich in Dreiergruppeii 
gegliedert. 

-) divas kawvdsa indavo vdsu sindhundm pads | avdip vavrim kuka dhitsathah. 
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geiienden Strophe, also die Somatropfen, die zum Himme! und 
an die himmlischen Strome hinaufgeschiekt sind, um die As^diis 
lierzufahreii. 

Schwierigkeiten bereitet nur der letzte Pada, den Geldner iiber- 
setzt: ,,Wohin beabsichtigt ibr enre naturliebe Korperform zu 
legen?'', d.h. ,,wo werdet ihr Asvins erscheineix^)?'' An und fiir 
sicli wiirde eine solche Frage ganz gut passen, aber die Ausdrueks- 
weise ist dock hochst befremdend, und wenn auch bisweileii von 
den Asvins gesagt wird, daB sie verschiedene Gestalten zeigeii, 
warum sollte bier betont sein, daB sie in ilirer natiiiiieben Korper- 
form kommen mochten, vorausgesetzt, daB vavri ,,Bedeckung'\ 
„Hulle'' uberbaupt in diesem Sinne gebraucht warden kann? Nun 
werden die Asvins in V. 13 5 ,bei Vivasvat bekleidet mit Somatrunk 
und Lied 2)'" genannt; ahnlich beiBt es 2, 14, 3: ,,Deckt Indra mit 
Somas zu wie eiuen Brand mit Kleidern^).^' Stellt sich etwa der 
Dichter sebon in V. 9 die indavah als die Asvins einbiillend vor, 
und fragt er, wo sie diese ihre Hiille, die Somas, in der Form von 
bimmbscbem NaB niederlegen wolleni Oder deiikt er sie sicb iiber- 
baupt als von dem bimmbschen mddMi umbiillt, das sie als Lohn 
fiir den dargebracbten Soma spenden sollen? Die Bitte uni das 
Himmelsw^asser scbeint er mir auch in 1, 41, 6 auszusprechen : 
,,Die Labung, die uns lichtvoll tiber die Finsternis biniiberbringen 
soil, die scbenket uns, ihi* Asvins Geldner versteht unter is das 
Morgenlicbt; aber die Gabe der Asvins ist sonst nicht das Licbt, 
sondern die aus dem Himmel stammende Feucbtigkeit. tmnas wird 
daber der Ausdruck fiir Not im allgemeinen sein wie in der pt- 
parat . . . tdmas tirah genau entsprechenden Wendung dtdrisrna 
tdmasah pdrdm asyd in 1,92,6; 1, 183, 6; 1, 184, 6; 7, 73, 1. 

Die sindhavah in 1, 46, 8 sind also dasselbe wie die divo yalivth^ 
die in 7, 70, 3 unter den Standorten der Asvins aufgefiihrt werden: 
,,Welche Standorte ibr aucb eingenomnien habt, ihr Asvins, in den 
jugendliehen Tocbtern des Himmels, in den Pflanzen, in den Sied- 
lungen, niedersitzend auf dem Gipfel des Berges, Labung zufuhrend 
dem verehrenden Volke^)/‘ 

Von der weiteren Erklarung Geldners: „Wo nehmt ihr eure natiir- 
liehe Gestalt an? D.h. wo leget ihr ener Inkognito ab?“, darf man wohl 
absehen. vdvasdna vivdsvati somasya pltyd gird. 

indrmn somair ornuta jUr nd vdstraih. 

yd nah ptparad a^ind jydtismatl tdmas tirdh | tdm asme rdsatlmyn isam. 

ydni sthandny aivind dadhdthe divo ydhvi§v osadlilmi viJc^ | ni pdrvatasya 
murdhdni sddantd^am jdndya ddidse vdhantd^ 
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3. Die sieben Sindhiis 

tiberaus hanf ig wird von sieben Stromen oder FItissen gesprochen, 
und damit sind zweifellos so und so oft Strome gemeint, die auf 
der Erde flieBen. 

Ofter wird von Indra geriilimt, er babe die sieben Strome herab- 
gesandt oder flieBeii lassen^). Biese sieben Strome sind natiirlich 
init den Stromen identiscli, von denen 4, 19, 8 gesagt wird, daB 
Indra sie entsandte, die Umstellten, Bedrangten erbohrte, nm anf 
der Erde zu flieBen^). Wenn Savitr die acbt Spitzen der Erde, drei 
Meilen weit das trockene Land, die sieben Str5me {sapid sindhun) 
iiberseliaiit (1, 35, 8), so sind damit sicherlich sieben Strdme anf 
der Erde gemeint, ebenso, wenn AV. 4, 6, 2 der Ausdmck „soweit 
die sieben Strome sich ausbreiten^)'' gebraucbt wird, nm die groBte 
Ansdehnnng anzndeuten. Die sieben Strome flieBen ins Meer: 
1, 71, 7 „Zu Agni streben alle Labnngen wie die sieben jngend- 
lichen Fiiisse znm Meere^)''; Indra ist mit den sieben gottlichen 
Wassern zum Meere dnrchgedrnngen (10, 104, 8)^). Irdische Fiiisse 
sind natiirlicli ancli die sieben miitterlichen Wasser, die leicht zn 
durchsehreitenden Strome (stndhavah), die fiir Indra still standen, 
damit die Manner sie dnrchsclireiten konnten (8, 96, 1)®). Fiir die 
bildliche Verwendung von sapid smdhavah verweise ich anf die 
Bemerknngen anf S. 145. 

In 8, 24, 27 scheint sapid smdhavah geradezn das Land zu be- 
zeichnen, das die vedischen Inder bewohnen: ,,Der von der Be- 
drangiiis dnrch den Baren befreien moge oder von der durch den 
Arier im (Land der) sieben Strome, dn mannhafter, mogest dn die 
Waffe des Dasa abwenden’).“ In diesem Sinne entspricht sapid 

1, 32, 12 dvasrjah sdrtave sapid sindhun; 2, 12, 12 yah . . . dvdsrjat sdr- 
tave sapid smdliun; 2, 12, 3 yd Jiatvdhim drir^t sapid sindhun; 4, 28, 1; 
10, 67, 12 dhann dhim driiidt sapid sindhun, 

nrtrdm jaghanvam asrjad vi sindhun | pdris\hitd atrnad hadhadhandh 
slrd indrah srdvitave prthivyd. 

ydvat sapid sindhavo vitaspiire. 

'*) agnifrt vidvd abhi prksah sacante saw/udrdm nd sravdtah sapid yahvih. 
S. oben S. 132ff. 

S. oben S. 129. 

’) yd fksdd dmhaso mucdd yd vdrydt sapid sindhusu | vddkar ddsdsya 
tuvinrnina ninamah, Zu drydi wird drnhasas zn erganzen sein ; fh^dd drnhasah 
ist die Not, die im Daren, dfydd dinhasah die Not, die im Arier besteht. 
Oldenberg nimmt Hiniibergleiten von der 3. zm' 2. Person und von Neben- 
satzton zu Hauptsatzton an, und Geldner iibersetzt ibm folgend: „Der 
du aus Not, von dem Baren errettest, oder der du vom Arier im Sieben- 
stromland des Dasa Waffe abwendest, du Mutvoller.“ 
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sindhavah, wie sclion Lassen, Ind. Altertuiiisk. I 731ff., beinerkt 
hat, dem hapta hindu in Vendidad 1, IS. 

Auf Schwierigkeiten stoBen wir aber, wir diese sieben 

Strbme bestinimen wollen. Zimmer meint^), wir diirfteii die Zahl 
sieben niclit urgieren: sie sei einfach, wie so oft im Rgveda, die 
Bezeichnung der unbestimmten Vielheit. Icli niuB gestehen, daB 
iiiicli diese Erklarung nicht recht befriedigt. Besonders der Ge- 
braucii von saptd sindhavah zur Bezeichntiiig eines bestiiiimten 
Landes laBt auf eine ganz bestimmte Gruppe von sieben Stroiiien 
sclilieBen. So haben denn andere auch diese sieben Stroiiie zu identi- 
fizieren gesucht. tJber sechs ist man einig; es sollen der Indus und 
die ftinf Stronae des Panjab sein, die Vitasta, Asikni, Parusnl, 
Vipas und Sutudri. Uber den siebten gelien die Ansichten ausein- 
ander. Muller 2) findet ihn in der Sarasvati, Ludwig^) denkt an die 
Kubha; nach Lassen^) soil der siebente Strom urspriinglicli die 
Kubha gewesen und erst spater an ihre SteUe die Sarasvatl ge- 
treten sein®). Zugunsten der Sarasvati laBt sich 7, 36, 6 anfiihren, 
W 0 die Pliisse angerufen werden: ,, Sarasvati, deren Mutter die 
Sindhu ist, als siebente Uber Vermutungen werden wir indessen 
in dieser Sache nicht hinauskommen, und ich glaube das um so 
mehr, als auch von den spateren Listen der sieben Strbme, wie 
sich zeigen wird, nicht eine einzige niit einer andern ubereinstimmt. 

Wenn wdr nun auch durch die angefiihrten Stellen genbtigt sind, 
die sieben Strbme fxir die Erde in Anspruch zu nehmen, so sprechen 
andere Stellen doch entschieden dafiir, daB sieben Strbme auch 
dem Himmel angehbren. 9, 54, 2 wird von Soma gesagt: ,, Dieser 
ist ein Anhlick wie die Sonne, dieser lauft zu den Teichen, zu den 
sieben Fltissen, zumHiinmeU).^' Ich hoffe spater zeigen zu kbnnen, 

Altindisches Leben S. 21. 

Essays 161; Hist. Ancient Sanskrit Lit., S. 12. 

ISTachrichten 15. Ind. Altertumsk. P, 3. 

Eine ganz andere Liste gewinnt Sayana ans 10, 75, 5: inidm me gauge 
yamune sarasvati iMvdri stomam sacata pdrusny d j asiknyd nmrvdvrdhe 
vitdstaydrjlMye irnuJiy d susomaya. Er betrachtet die im Vokativ stehenden 
Namen als die der sieben Hanptfliisse, die im Instrumental stehenden 
sollen die Namen von Nebenflussen sein. Danach waren also Ganga, Yamuna, 
Sarasvati, Sutudri, Paru§ui, Marudvrdha und Arjikiya die sieben Haupt- 
strome, Asikni, Vitasta und Susoma Nebenfliisse. So sinnreich diese 
Konstruktion auf den ersten Blick erscbeinen mag, wird man ihr doch kaum 
innere Wahrscheinlichkeit zubilligen kbnnen. [Bleistiftnotiz :] Zur Nadistuti 
Stein, JBAS 1917, p. 9 Iff. 

sdrasvatl saptdthl sindhumdtd. 

■^) aydrn siXrya ivopadfg ay dm sdrdmsi dhdvati | saptd pravdta d divam. 



154 


IV. Die Fliisse 


daB sioii die Worte auf das Aufsteigen Somas in den Himmel be- 
ziehen; aber anch wenn man sie auf die Vorgange an der Opfer- 
statte ausdeuten will, wird man zugeben miissen, daB man von 
dem Laufe Somas in dieser Weise dock nur sprechen konnte, wenn 
die Vorstellung von sieben Fliissen im Himmel lierrschte. 

Ausfuhrlieh verbreitet sich der Dicbter von 3, 1 iiber die Geburt 
Agnis in den Wassern. Die Gotter fanden den Sehenswerten in den 
Wassern, Agni in dem Werke der Schwestern^). Diese Wasser werden 
in V. 4 die sapid yahvth genannt: ,,Die sieben Jugendlichen machteii 
den Holden wachsen, der weiB und rotlich in GroBe geboren war^)/' 
In V, 6 werden sie als die sieben Vanis bezeichnet: ,,Er kam zu 
ihnen, die iiiclit essen und nicht zu schadigen sind, zu den jungen 
Tochtern des Himmels, die sick nicht kleiden und (dock) nickt 
nackt sind. Dort haben die uxalten und (dock) jungen, die einen 
gemeinsamen SchoB haben, den einen Keim empfangen, die sieben 
Vanis®). “ Schon die Bezeichnung der sieben als Tockter des Himmels 
laBt darauf schlieBen, daB es himmlische Flxisse sind, in denen Agni 
geboren wurde. Den Beweis seke ich in dem Beiwort sdyonlh. In 
Bezug auf Fliisse gebrauckt, ist yoni das Bett; vgl. 3, 33, 3 samdndm 
yonim dmi samcdrantl\ 3, 33, 4 dnu yonim devdkrtam cdrantlh. Die 
sieben Fliisse stromen also in einem Bette dahin. Auf dieser Vor- 
stellung beruht ja auch die Bemerkung, daB sie den Agni als den 
einen Keim empfangen haben. Das gemeinsame Bett wiirde aber 
unverstandlich bleiben, wollte man in den sieben Fliissen etwa 
den Indus und seine Nebenfliisse sehen; niemand wird behaupten 
woUen, daB der Unterlauf des Indus nach seiner Vereinigung mit 
dem Panjnad als Geburtsstatte Agnis gait. Anderseits ist es ohne 
weiteres verstandlich, daB man sieben Strome, die in einem ge- 
meinsamen Bette flieBen, auch als Einheit fassen und daher, wie 
wir gesehen, auch von einem Strom im Himmel sprechen konnte. 

Ahnliche Erw^ungen fuhren dazu, die sieben Strome in 8, 41 
fiir den Himmel zu beanspruchen. ,,Fest ist Varunas Sitz ; er waltet 
liber die sieben‘‘, heiBt es V. 9^). Dieser Sitz wird in V. 2 genauer 
beschrieben: yah sindhunam upodaye saptdsvasd sd madhyamdh, 
Geldner fafit udayd als ,,Mundung"^ wahrend es doch, seiner klaren 

V. 3 dvityJ^ann u dariatam apsv dntdr devdso agrmifh apdsi svdsfTmm^ 
-) dvardlutyan subhdgam sapid yahvth Sv&tdni jajndndm arusdm mahitvd- 

vavrdja slm dnadatlr ddabdha divo yahvtr dvasdnd dnagndh | sand 
dira yuvaidyah sdyonlr ekam gdrbham dadhire saptd vdnlh. Auf den Ausdruck 
„die sieben Vauis“ werden wir zuriickkommen. 

vdrunasya dhruvdm sddah sd saptdnam irajyati. 
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Etyiiiologie eiitsprecliend, nichts anderes als den Ausgaiigspuiikt, 
den Quell, der Fliisse bezeichnen kann: „(Varuna), der am Quell 
der Strome, mit sieben Sch western, mitten inne (wolint)/' Dieser 
Quell ist der uralte Ort, Varunas Siebenort, wo er wie ein wacli- 
saiiier Hirt die sieben Strome iiberwaclit^). Wo sich dieser Quell 
befindet, werden wir spater sehen. Von einem einzigen Quell der 
sieben Strome kann aber wiederum docli nur gesproclien werden, 
wenn mit den sieben Stromen der eine sietenfacii gegliederte 
Himnielsstrom gemeint ist. 

So erklaren sich auch die vielfach miBYerstandenen Worte, die 
8, 40, 5 an Indra-Agni gerichtet sind: ,,Die ihi’ die Flut mit den 
sieben Bdden aufdeckt, den Rand schrag gerichtet^).'' Kirfel, 
Kosmogr. S. 16, denkt an ein Meer mit sieben Boden, von dem aber 
sonst nirgends die Rede ist; Geldner will in dem Meer ,,mit sieben 
Tiefen'*, wie er iibersetzt, den Vala sehen. Meines Erachtens kann 
nur die Wasserflut in dem siebenbettigen Himmelsstrom gemeint 
sein, die Indra-Agni ausgieBen, indem sie sie umkippen^). Damit 
sind sie wahrscheinlich als Spender der Himmelsflut in der Form 
des Regens gekennzeichnet ; fur die Befreiung der Fliisse paBt das 
Bild zu wenig. 

Die Zusammenfassung der sieben Hhnmelsf ilisse in einen einzigen 
Strom laBt auch erkennen, daB die Vorstellung von den sieben 
Stromen ihren Ursprung in den Verhaltnissen auf der Erde hat 
und von dort auf die himmlischen Raume tibertragen ist. Wenn 
man die sieben Strome dort durch einen siebenbettigen Strom er- 
setzte, so zeigt das doch deutlich, daB man im Grunde mit der 
Siebenzahl fur das himmlische Gewasser nichts anzufangen wuBte. 
Der eine Himmelsstrom muB das Ursprungliche sein. Mir scheinen 
die Vorstellungen der spateren Zeit das zu bestatigen. 

Y. 4: sd maid purvydm paddm tad vdrunasya sdpfyam sd M gopd iveryah. 
Geldner: „Er miBt die vordere (dstliche) Stelle ab. Das ist Varunas treue 
Freundschaft.^ Aber purvyd bedeutet niemals „ostlich‘% und wie sollte 
der Dichter dazu kommen, in diesem Zusammenhang von der treuen Freund- 
schaft, die Varuna angeblich fiir die Welt hegt, zu reden? 

2) yd sa/ptdhudhnam arnavdm jiJhnidbdram apornutdh, 

S) Vgl. 1, 116, 9 pdravatdm ndsatydnvdethdm uccabudhtiam cakrathur 
jihmdhdramf „ihr stiirztet den Drunnen um, ihr Nasatyas; ihr machtet ihn, 
daB der Boden oben und der Rand schrag gerichtet war;“ 1, 85, 11 jihmdm 
nunudre ^vatdm tdyd disd, ,,ihr stiirztet den Brunnen schrag nach dieser 
Seite“. 
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4. Ber Himmelsstrom der spateren Zeit 

Anch^) die mittelalterliche Kosmologie keiint einen Himixiels- 
strom. Es ist die MandakinP), Alakananda,^) oder Ganga, die ur- 
sprunglich im Himmel fkeBt, bis sie auf die Erde kinabstiirzt, und 
die daher znm Unterschied von der irdischen Ganga auch als 
viyadgangd^), dhdsagangd^)^ dkdsagd gangd^)^ nadl dhdsagdminV), 
vyomagangd^) oder svargangd^) bezeichnet wird. Auch von ihren 
iibrigen Namen bezieheii sich eine ganze Reihe auf ihre Ursprungs- 
statte. So heiBt sie [oder GotterfluB^^} ; als Visnus 

[Hier beginnt Bl. 58 des MS. Es enthalt, abgesehen von den einleitenden 
Satzen, noch kein fertiges Druckmanuskript, sondern eine noch auf starken 
Zuwachs berechnete Stellensammlung: die einzelnen Namen (svarnadl, 
svardhunl usw.) sind in. groBeren Abstanden untereinander geschrieben, 
die Stelleniiachweise z.T. nachtraglich und mit Bleistift eingetragen. 
dyunadl, dyusarit, dyudhunl stehen, noch ohne Belege, auf der Riickseite 
des Blattes, sind durchgestrichen und durch eine Linie auf die (daneben 
liegend zu denkende) nachste Seite verwiesen. Diese Seito, Bl. 59, ist ver- 
loren. Da auch Bl. 60 noch ahnlichen Charakter hat wie 58, ist anzunehmen, 
daB auch Bl. 59 nur eine lose Stellensammlung enthielt. Diese lieB sich aus 
dem ziemlich reichen Material zum Tliema Ganga im wesentlichen wieder- 
herstellen, wobei sich auch fur Bl. 58 noch Erganzungen ergaben. Alles 
im Folgenden auf Grund der Materialien Eingefugte ist in [ ] eingesehlossen.] 
2) Amara 1, 1, 52; HaL 3, 51; Hem. Abb. 1081. [Ujjval. zu Unadis. 4, 13; 
Muir, ST. lb 187. 2b 412; Mbh. 3, 85, 58. 5, 111, 12. 6,‘ 9, 34. 36. 
12, 333, 16. 13, 19, 32. 13, 102, 18f. 13, 166, 22; Hariv. 8956; Ram. 2, 92, 
11. 2, 95, Iff.; Ram. Gorr. 2, 101, 12. 3, 10, 18. 4, 44, 94. 6, 108, 42; 
Blip. 5, 19, 18; Mkp. 57, 21; Kumaras. 1, 29; Varaha Brhats. 16, 10; 
Kathas. 72, 260; Git. 9, 3; IJttararamac. 116, 17; Verz.Oxf. H. 46 b N. 3; 
Burn. Intr. 330; Schiefner, Lebensbeschr. 292, Z. 34; Spr. 4211; Pahcar. 
1, 1, 40. 1, 9, 36. 15, 1, 1 u. 4, 5.] Nach Raghuv. 13, 48 heiBt auch 
der FluB am QitvBkSxtei Manddkinl ; das Ramayana (2, 56, 35) nennt ihn 
Mdlyavatl. 

[Mbh. 1, 170, 22. Ratnam. im SKDi*.; Lassen, I.A. 63. 1016 A, 6.] 

Amara 1, 1, 52; Ujjval. zu Unadis. 4, 31. 

®) Raghuv. 1, 78; Ram. 1, 37, 7; Mbh. 12, 328, 46. 18, 3, 28. Bhp. 10, 
27, 22.] dJcdsagangd Jat. II 65, 27. 

«) Mbh. 1, 170, 21. [Ram. 1, 37, 7 (Schlegel); 1, 44, 5 (Schlegel)] 

Vayup. 1, 42, 3. 

*) Kumaras. 6, 5. Meghad. 43; Raghuv. 12, 85; Kathas. 14, 19. [Mbh. 12, 
328, 57; Trik. 3, 3, 191.] 
b gabdar. in SKDr. 

svarnadl Amara 1, 1, 52. [Spr. 1443; Pahcar. 1, 2, 8. 9. 4, 70; K^itis. 
p. 24, 16; Rajan. 14, 16]; svardhunl Bhp. [1, 1, 15- 13, 51.] 3, 8, 5. [8, 21, 4. 
9, 9, 14; Rajan. 14, 16]; svarapaga [und svarvapi] Hem. Abh,1082; svargd- 
pagd Hem. Abh. 1082. [Verz. Oxf, H. 116, b, 16]; svargataranginl Spr. 
4982. [1783; Kathas. 75, 60]; svargasaridvard [Rajan. 14, 16; hhdpagd Hem. 
Abh. 1082]; dyusindhu Kathas. 4, 137; dyunadl [Bhp. 3, 5, 1]; dyusarit 
[Bhartrh. 3, 85]; dyudhunl [Bhp. 3, 23, 39; dyusaras Kathas. 25, 236; 
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FuB entsprungeii wird sie vismqmdi geiiannt^)]. Sie erlialt das 
Beiwort divyd^)\ sie h.eiQt gaganapraiistlid^), ist hlrnni gatd, suralo- 
ham samdrild'hd'^), tridivasya> mdtd^). Wenn von ilirer Herabkimft 
erzalilt wird, heiBt der Ort ihrer Herkunft dhdm^), viyat’^), trivi- 
stapa^), div^), tridiva^^), bralimaloka^'^) \ am kaufigsten aber ga- 
gana'^'^), Offenbar war fiir die Bevorzugung dieses Wortes ein Gefiihl 
der etyinologisclien Verwandtschaft von gagana mid gahgd be- 
stimmeiid, Mbh. 1, 170, 21 vird die Himmelsgaiiga ekavajird, ,,ein- 
ufrig“, geixannt, was Nilakantha erklart: eham dhdsarupain vapram 
iatam yasydh sd, DaB man sie sich anderseits auch wie ein Band 
riind um den ganzen Hiinmel flieBend dachte, zeigt ihr Beiwort 
gaganamekhald in Mbh. 3, 109, 9. Matsyap. 124, 20f. lieiBt es von 
dem Parivaha- Wind : 

yo ^sau bibhaHi bJiagavdn gangdm dkdsagocardm 

divydmrtajaldm punydm tripathdm iti visrutdm. 

Die himinlische Ganga ist nun aber nxit der irdischen Ganga 
identisch; sie ist aus dem Himmel auf die Erde herabgestiirzt. Die 
Sage von der Herabkunft dieser himmlischen Ganga ist im Bama- 
yana aufs engste mit der Sagarasage verbunden. Nacb der Dar» 
stellung des Ramayana (1, 39 ff.) will Sagara in dem Lande zwischen 
Himavat und Vindhya, also in Aryavarta, ein Pferdeopfer dar- 


gaganasindhu Kad. 105,2; gagandpaga Kad. 220,10; nabho7iadl SKDr.; 
nabhosarit SKDr.]. 

[suranadl Mbh. 6, 83,5; Ram. 1, 36, 22 (Schlegel); Bhuriprayoga im 
§KDr.; surataranginl Spr. 4902; suradlrghilkd Amara 1, 1, 52; surasarit 
Hai. 3, 51; Ragh. 2, 75; Spr. 3328; Prab. p. 80, 1. 10; suranimnagd 
Amara 1, 10,31; Kathas. 52, 342; suravdhinl Kathas. 116, 14; devahulyd 
Bhp. 9, 1, 14; devanadl Manu 2, 17; Mbh, 2, 9, 19. 3, 263, 28. 3, 109, 2. 
13, 166, 29; Ram. Gorr. 1, 26, 5. 1, 38, 4; devahradaWoh.. 3, 85,20. 13,25,44; 
Varahap. in Verz.B.H. 144, 12; tridaiadlrghikd Hem.Abh. 1081; Hal. 3, 51; 
suradlrghikd Amara 1, 1, 52; surasarit Hal. 3, 51. 

1) Amara 1, 10, 31; Hal. 3, 51; Hem.Abh. 1082.] Mbh. 13, 26, 93. 

2) Mbh. 3, 109, 2; 6, 6, 47; Raghuv. 10, 63. 

gak. 7, 6. 4) Ram. 1, 35, 22. Mbh. 13, 26, 90. 

akdidd apatat Ram. 1, 43, 5. ’) gangavaUrrm viyatah Mbh. 13, 26, 88. 

patamdndm . . . trivis^apdt Mbh. 3, 109, 5. 
divai cyutd Mbh. 13, 26, 90. 

pautrai ca te tripathagdm tridivad dnayisyati Mbh. 3, 107, 56- 
brahmalokdd apakrdntd Mbh. 6, 6, 47. 

12) patantya gaganad hhuvam Mbh, 3, 108, 22; gaga^idt pracyutdm Mbh. 
3, 109, 2; gagandt sahasa cyutd M.hh, 3, 109, 7; papdta gagandtMhh, 3, 109, 8; 
gagandc cyutd Mbh. 3, 109, 13; gagandt patantlm Mbh. 13,26,72; gaganad . . . 
dgatd Ram. 1, 43, 15; gaganad gam gatdm Ram. 1, 43, 18. 
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bringen. Vasava, in Gestalt eines Raksasa, entfiihrt das Opferpferd. 
Anf Befehl des Sagara graben seine 60000 SOhne die ganze Erde 
anf der Snche nacb dem Pferde im Umkreis von 60000 Meilen nm. 
Sie finden nichts. Da graben sie, von Sagara aufs neue angefenert, 
waiter, bis sie zu den vier Weltelefanten gelangen, die die Erde in 
den vier Himmelsgegenden tragen. Im Nordosten finden sie end- 
lich das Pferd bei Vasudeva Kapila. Voller Zorn stiirzen sie sich 
anf ihn; da verbrennt Kapila sie durcli ein einziges Hum ! zu Asche. 
Als sie nicht wiederkommen, schickt Sagara seinen Enkel Amsumat 
aus, sie zu suclien. Amsumat geht dem Wege, den die Sagariden 
gegraben haben, nach ; er dringt in die Unterwelt ein, besucht die 
Weltelefanten und kommt schlieBlich an die Stella, wo die Sagariden 
verbrannt sind und wo das RoB nocb weidet. Er will den Toten 
die Wasserspende darbringen, aber es ist kein Wasser vorhanden. 
Da kommt Suparna, der Oheim der Sagariden, und rat ihm, die 
Wasserspende mit der Ganga zu vollzielien; dann warden die 
Sagariden in den Himmel eingehen. Mit dem Pferde kehrt Am- 
sumat zuriick und das Opfer wird beendet. Aber die Herabfubrung 
der Ganga verzogert sich. Sagara, Amsumat und dessen Sohn 
Dilipa sterben dartiber hin. Erst Sagaras Ururenkel Bhagiratha 
fuhrt das Werk aus. Er gibt sich bei Gokarna der BuBe hin. Brahm.an 
erscheint und verspricht ihm, daS die Ganga vom Himmel herab- 
fallen werde, um die Asche der Sagariden zu entstihnen, wenn er 
Siva bewegen konne, sie mit seinem Haupte aufzufangen, da die 
Erde den Sturz nicht aushalten kdnne. Bhagiratha setzt die BuBe 
fort, und endlich erklart Siva sich bereit. Die Ganga stiirzt sich 
auf seinen Kopf herab. Sie glaubt in ihrem Hoehmut, sie wiirde 
Siva bei ihrem Sturze mit in die Unterwelt {pdtdla) hinabreiBen. 
Zur Strafe laBt Siva sie jahrelang auf seinem Kopfe umherirren 
und keinen Ausgang zur Erde finden. Erst als Bhagiratha wieder 
BuBe verrichtet, ist Siva versOhnt (1, 43, llff.): ,,Hara entlieB 
darauf die Ganga zum Bindusaras. Als sie entlassen wurde, ent- 
standen siebea Strdme. Hladini, Pavani und Nalini: diese drei 
schOnen Gahgas mit heiligem Wasser gingen zur Ostlichen Himmels- 
gegend. Sucaksu, Sita und der groBe EluB Sindhu : diese drei schonen 
gingen zur westlichen Himmelsgegend. Und als siebente von ihnen 
ging sie (die Ganga selbst) dem Wagen des Bhagiratha nach. 
Bhagiratha, der glanzende, kdnigliche Rsi, auf seinem hinimlischen 
Wagen stehend, ging voran und die Ganga folgte ihm, die vom 
Himmel auf das Haupt des Samkara und von da auf die Erde 
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gekomiixen war. . Und als der beste dei* Fliisse den Ozeaii 
erreicht hatte, ging er in die Unterwelt, um Jenes lieilige Werk zii 
vollenden. Und Bhagiratha, der konigliche Rsi, sorgfaltig die 
Ganga leitend, erblickte, ohnmachtig (vor Schnierz), seine zu Asclie 
verbraimten Alinen. Dann lieB er das treffliclie Wasser der Ganga 
den Haufen ihrer Asche bespiilen, nnd von Siinde gereinigt gingen 
sie in den Himmel, du bester der Rag}iiis2)/‘ 

Die Darstellnng der Sage im Mahabharata, 3, lOOff., weist einige 
Abweichungen auf, die fiir unsere Frage nicht ohne Interesse sind. 
Hier erscbeint die Ganga-Sage zunaehst mit einer anderen Sage 
so eng verbunden, daB dadurch das Motiv fur die Herabkiinft des 
Himmelsstromes zum Teil ein ganz anderes wird. Diese Sage ist 
die Sage von der Trockenlegung des Ozeans. Die Erzahlung beginnt 
mit deni Kampfe des Indra gegen den Vrtra, der an der Spitze 
der Kaleya-Damonen die Gotter bedrangt. Mit dem Doiinerkeil, 
den Tvastr aus den Knochen des Dadhici verfertigt hat, erschlagt 
Indra den Vrtra. Da fliehen die Kaleyas in den Ozean. Von dieser 
sicheren Zufluchtsstatte aus morden sie die BiiBer. Die Gdtter 
wenden sich um Hilfe an Visnu. Der rat ihnen, den Agastya zu 
bitten, den Ozean auszutrocknen. Auf die Bitte der Gdtter trinkt 
denn Agastya auch den Ozean aus, so daB nun die Kaleyas er- 
schlagen werden konnen. Darauf bitten die G5tter den Agastya, 
den Ozean wieder zu fliUen, Aber er erklart, er kOnne das nicht, 
da er das Wasser schon verdant babe. Die Gotter beraten wieder 
und wieder, wie sie den Ozean fiillen sollen, aber ohne Ergebnis. 
Verzweifelt wenden sie sich an Brahman, der ihnen sagt, daB einst 

Die Jahnu -Episode iibergehe ich, da sie fur uns kein Interesse hat. 


2) visasarja tato gangdm liaro hindusarah prati 

tasydm visrjyanidndydm sa/pta srotdmsi jajnire 1, 43, 11 

hlddinl pdvanl caiva nalinl ca tathaiva ca 

tisrah prdclm didam jagmur gaiigdh divajaldh diihlidh 12 

sucah^i caiva ^td ca sindhus caiva malmnadl 

tisrad caitd didam jagmuh pratlclm tii didam dubhcih 13 

saptaml cdnvagdt idsdm bTiaglratharatham tadd 

bhagiratho ^pi rdjarHr divyam syandanam dsthitah 14 

prdydd agre mahdtejd ganga tarn cdpy anuvrajat 

gagandc cJiamkaradiras tato dharanim dgatd 15 


sdgaram cdpi samprdptd sd saritpravard tadd 39 

rasatalam t(^dgacchat siddTiyartham tasya hai'manah 

hhaglratho ^pi r ajar sir gangdm dddya yatnatah 40 

pitdmahdn hJiasjnakrtdn apadyad gatacetanah 

atha tadbhasmandQn rddim gangdsalilam uttamam 

pldvayat putapdpmdnah svargam prdptd ragliuttama 41 
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in ferner Zukunft Bhagiratha den Ozean wieder in seinen nrspriing- 
liclien Znstand versetzen werde. 

Aus dieser Darstellnng ergibt sich, daB der eigentliche Zweck 
der Herabknnft des Himmelsstromes gar nicht die Entsiihnung der 
Asche der Sagariden ist, sondern die Fullung des Ozeans. In den 
SchluBversen wird das auch ausdrucklich hervorgehoben: ,,Und als 
der KCnig im Verein init der Ganga znm Ozean gekommen war, 
fiillte er mit ihrem Scliwall den Ozean, die Wohnstatte des Varnna . . . 
Damit babe icb dir alles erzaklt, wie die auf drei Pfaden flieBende 
Ganga zur Fiillung des Ozeans auf die Erde herabgebracht wurde^)/' 
Das ist aber sicherlich die urspriingliche Motivierung, denn sie 
scMmmert auch im Ramayana noch durch. Obwohl hier nirgends 
von einer Trockenlegung des Ozeans die Rede gewesen ist, heiBt 
es doch 1, 45, 2 ^): ,,H5chst minderbar, ausgezeichnet, o Brahmane, 
ist diese heilige Geschiclite, die du erzahlt hast, von der Herabkunft 
der Ganga und der Anfiillung des Ozeans 

Von den Abweichungen der eigentlichen Sagara-Sage im Mbh. 
sei hier nur hervorgehoben, daB das Pferd in geheimnisvoller Weise 
am XJfer des wasserlosen Ozeans verschwindet, und daB die Sagariden 
hier den Ozean, d.h. den trockengelegten Meeresboden, umgraben. 
Hier ersoheint ferner die Gaiiga selbst dem Bhagiratha, als er im 
Himalaya biiBt, und verspricht ihm, sich herabzusttirzen. Die 
Geschichte von ihrem Hochmut und ihrer Bestrafung durch Siva 
feiilt hier, und, was wichtiger ist, Mer ist nicht von einer Siebenteilung 
die Rede, sondern von einer Dreiteilung, auf die wir spater zuriick- 


1) Mbh. 3, 109, 17f., i9f.: 

samasadya samudrain ca gangaya sahito nrpah 17 

puraydmdsa vegena samudram varundlayam, . . 
etat te sarvam dlchyatarn, ganga tripatTiagd yatTid 19 

pura'i%drtliam samudrasya prthivlm avatdritd 
Daneben wird natxirlich auch im Mbh. die Besprengung der Asehe als 21 week 
angegeben. 

atyadbhutam idafn hrahman JeathitaTn paramaTn tvayd 
gangdvataranam punyam sdgarasydpi puranam 
Man beaeht© auch 1, 41, 15, wo gesagt wird, daB Am^umat die 
jalakriya nicht vollziehen kann, weil kein Wasser da ist: 

sa jaldrthl maTidtejd na edpa^yaj jalcUayam 
Merkwurdig mutet es auch an, daB nach 1, 39, 25, obwohl immer nxir von 
einem Graben in die Erde erzahlt wird, dabei doeh viele im Wasser lebende 
Tiere zugrunde gehen: 

bhagavan prthim sarvd hhanyate sagardimajaih 
bahavaS ca mahdtmdno vadhyante jalacdrir^h 
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koiiimen werden. Die Siebenteilung ist aber auch dem Mahabliarata 
durcliaus nicht uixbekaiint. 

Auf der groBen Wallfahrtsreise, die die vier Paiidavas in Be- 
gleitung des Lomasa maclieu, kommen sie aiich in die labelliafte 
Bergregion, wo das Reicli der Gotter beginnt. Lomasa erklart die 
Gegend (Mbii. 3, 139, ,,Am Usirabija, am Mainaka, am 

Svetagiri, o Bliarata, bist du vorbeigekommen, du Soliii der Kniiti, 
imd am KalasaUa, o Fiirst. Hier glanzt die siebenfaclie Gafiga, dii 
Bharatastier ; das ist der staubfreie, heilige Ort, wo Agni inimerdar 
Diesen wunderbaren Ort kann heutzutage eiii Mensch 
nicht schanen. Ubt unverwandt Versenkung ; dann werdet ilir diesen 
lieiligen Ort schanen. “ 

Ausfiihrlicher verbreiten sieh tiber die Siebenteilung der Gaiiga 
Mbh. 6, 6, 47 und 1, 170, 19ff. An der ersten Stelie schildert Sam- 
jaya die Wunder, die sieh an dem himmlischen Hiranyasriiga-Berge 
finden®): ,,Dort wird die himmlische auf dxei Wegen flieBende 
(Gahga), die (dort) zuerst FuB gefaBt hat, als sie aus der Brahnia- 
welt herabstxirzte, siebenfach: Vasvaukasara, Naiini, die ent- 
siindigende Sarasvati'^), Jambunadi, Sita, Gahga und Sindhu als 
siebente; diese sind als die himmlischen sieben Gahgas in den drei 
Welten bekannt.“ 

uiwahljam maindJcam girini Svetayn ca bhdrata 

samaVlto '‘si kaunteya kdlasailani ca •pdrtltwa 1 

esd gangd saptavidhd rdjate Wiaratai'sahha 

sthdnam virajasam punyam yatrdgnir 7iityam idhyate 2 

etad vai mdnusenddya na iakyain dras\mn adbliutam 
samddhim kurutdvyagrds tlrthdny etdni draksyatha 3 

‘^) Nilakantha sagt, dieser Ort heiJSe Triyoginarayana und liege vor 
Haridvara {Haridvdi’dt paratah), d.h. Gangadvara, wo die Ganga hervor- 
bricht. Es scheint daher, daB die „siebenfache Ganga'* die Ganga bezeiclinet, 
ehe sie sieh in sieben Strome teilt, also in der Form, in der sie in der Gotter- 
welt flieBt. Benselben Ort bezeiehnet auch wohl Saptaganga, das Mbh. 
3, 84, 29 und 13, 25, 16 als tlrtlia erwahnt wird, und auf ihn bezieht sieh 
offenbar auch das Saptagahgam der Kasika zu Pan. 2, 1, 20. In Mbh. 3, 84 
wird unmittelbar vorlier Gahgadvara (V. 27) erwahnt, in Mbh. 13, 25 das 
Tristhana des Mahesvara, 

yat7^a bhdglrathl gangd palate didam uttard^n 
Mbh. 7, 54, 23 wird auch eine Ortlichkeit pancagangah erwahnt. 

2 ) asty uttarena kaildsam 7nai7idkam parvatam prati 


hiranyadrngah sumahdn divyo ^nanimayo gi/rih 42 

tatra divyd trlpalTiagd prathamam tu pratisthitd 
bi'ahmalokdd apahrdntd saptadhd prat ipady ate 47 

vasvaukasdrd nalin% pdvanl ca sarasvati 

jambunadi ca slid ca gangd sindJiud ca saptamJ 48 

eta divydh sapta gangds tri^ lokesu vidrutdh 50 

Nilakantha: pdvanl sarasvatlty ekd. 

6705 Lilders, Varuna I. 


11 
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Mbh. 1, 170 wird erzahlt, wie der Gandharva Angaraparna die 
Pandavas von der Ganga zuriicklialteii will. Arjana belehrt ihn, 
daB das nnberecbtigt sei, niid sagt dabei unter aixderem (V. i9ff, ^) ) ; 
5 ,Eiiist entsprang diese Ganga vom Goldgipfel^) des Himavat, und 
als sie zmu Wasser des Meeres ging, wurde sie siebenfach^). Die 
Ganga, Yamuna, die am Plaksa eiitstandene Sarasvati, die Ratha- 
stha, Sarayu, Goniati und Gandaki — diejenigen, die (diese) sieben 
Pliisse triaken, deren Siinden tiberdauern nicht die JSTaclit^).'' 

Aknliche Berichte iiber die Herabkunft der Ganga und ihre 
Siebenteilung finden wir auch in den Puranas; daneben tritt bier 
aber aucli noch eine ganz andere Vorstellung auf^). 


5, Jiiiigere und altere Vorstelluugeii von irdisclieii und 
Himmelsstromen 

Fragen wir uns nun einmal, was sich aus einer Vergleichung der 
jlingeren Vorstellungen mit dem, was wir aus dem Veda ermitteln 
kOnnen, ergibt. Es zeigt sich zunachst, daB man auch in spaterer 
Zeit noch ein System von sieben Fliissen kannte wie im Veda. Die 
Namen dieser Fliisse werden im Veda nicht genannt. Aus den 
spateren Listen der sieben Fliisse sind sie nicht zu entnehmen, denn 
in diesen finden sich neben alten vedischen Namen wie Sindhu, 

purd himavata^ caisd liemaSrngdd vinihsrtd 

ganga gatvd samudrdmhhah saptadhd samapadyata 19 

gangdm ca yamundm caiva plahsajdtdm sarasvatlm 
ratTiastham sarayum caiva gomatlm gandahlm tatJid 20 

aparyusitapdpds te nadth sapta pibanti ye 

2) Hemasrnga ist unzweifelliafb derselbe wie der vorhin genannt e 
Hiraiiyasrnga, also ein Berg in der Gotterwelt. 

Nilakantlia will anders konstruieren : saptadhd gatvd samudrdmhhah 
samapadyata^ aber das saptadhd pratipadyate in Mbh. 6, 6, 47 spricht fur 
die Verbindung von saptadhd mit samapadyata. 

Es scheint mir zweifellos, daB die sieben genannten Fliisse die Fliisse 
sein sollen, in die sich die Ganga teilte. Nilakantha erkennt allerdings gar 
keine Bezieliung zwischen dem saptadhd und der Namenslisto. Naeh ihm 
sind die sieben Fliisse, in die sich die Ganga teilt: Vasvokasara, Nalini, 
PavanT, Sita, Caksus, Sindhu und Alakananda. Wie Hopkins, Studies in 
the History of Religions, p. 226 zu der Behauptung kommt, daB Mbh. 
G, 119, 76 und 7, 36, 13 gesagt sei, daB die Ganga siebenfach in den Ozean 
eingehe und dort einen Wirbel mache, verstehe ich nicht. An den beiden 
Stellen ist von einer Siebenteilung gar nicht die Rede: 

asid ganga ivdvarto muhurtam udadher (bzw. udadhdv) iva. 

®) [ISTur dieser eine Satz steht auf Bl. 73 des MS.; die „ganz andere 
Vorstellung“ ist die in Kap. VII behandelte von der Vierteilung des 
Him melsstroms.] 



IV. 5. Jiingere iind altere Vorstellungen 163 

Gaiiga, yamuna, Sarasvati, Sarayii, Gomati aucii solehe, die im 
\^eda nii*gends erscheiiien uiid deren Kemitnis der vediseiieii Zeit 
sogar mit koclister Wahrscheinlichkeit abgesj^roelieii werden niiili. 
Dazu kommt, daB von den di*ei Listen der Epen aiicli niclit eine 
mit der anderen genau ubereinstimmt. Man hat also nnr an der 
alten Siebenzahl festgehalten, aber zu verscliiedenen Zeiteii iind 
Orten verschiedene FKisse unter den sieben verstanden. 

Die sieben Strome der sj^ateren Zeit werden die sieben Gahgas 
genannt. Sie werden also init dem Namen des Stroiiies bezeiclinet, 
der nach der Besetznng der nordindischen Ebene diirch die Arier 
als der Hauptstroni Indiens gait. Iiu Veda werden sie die sapid 
smdhavah genannt ; sollten auch sie vielleicht den ISTamen des Haiipt- 
stromes im Lande der vedischen Arier tragen, also ,,die sieben 
Indusse'^ genannt sein^)? Man kann dafxir geltend maclien, dab 
es in Indien bis auf den heutigen Tag Sitte ist, das Stromsj^stem 
eines Landes mit dem Namen des Hauptstromes im Plural unter 
Hinzuftigung einer Zahl zu bezeichnen. Wie von den sieben Gahgas, 
hat man auch von sieben Godavaris gesprochen. Panini lehrt 

2, 1, 20 die Bildung eines Avyayibhava durch Komponierung eines 
Zahlwortes mit WOrtern, die einen FluB bezeichnen. Unter den 
Beispielen fiihrt die Kasika neben saptagangam auch saptago- 
ddvaram auf. In der Sprache des Epos werden dann auch Saptagahga, 
Saptagodavara als Namen von Tirthas gebraucht-). Bhag. Pur. 
10, 79, 12 wird neben anderen Fltissen die Saptagodavari genannt. 
Kathas. 19, 97 heiBt es bei der Beschreibung des Sieges des Konigs 
von Vatsa tiber die Muralas: ,,Das siebenfach geteilte Wasser der 
Godavari, das seine Elefanten getrunken hatten, das entlieBen sie 
gleichsam siebenfach wieder unter dem Anschein von Brunst- 
saft^).'' Noch heute heiBt das Stromsystem des Gandak in Nepal, 
d.h. Barigar, Narayani, Sveti-Gandaki, Marsyangdi, Daramdi, 
Gandi und Trisul, ,,Sapt Gandaki‘', das Stromsystem der nepale- 
sisehen K5si, d.h. Milam ci, Bhotia K5si, Tamba Kosi, Likhu, 
Dud Kosi, Arun und Tamor, „Sapt Kausika'^ Alinlich werden 

Es fragt sich, ob sindTiu iiberliaupt urspriinglicli bedeutet hat. 

In den modernen indischen Sprachen ist sindhu nicht in der Bedeutnng 
„FhiB‘‘ zu finden; nur in Gurezi, einem Dard-Bialekte, finde ich sina 
„river“ (siberTiulo ,, large river", yab „small stream"); Eing. Survey Vol.VIII, 
Part II, p. 177. 

2) saptagange trigange ca Mbh. 3, 84,29; 13, 25, 16; saptagodavara Mbh. 

3, 85, 44. 

yat tasya saptadhd bhinnam papur godavaripayah 

mdtangds tan onadavydjdt saptadhaivdmucann iva 


ll^ 
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Sarju, Gori, Kali, Sveti-Ganga, Karnali, Bheri und Jhingrak, die 
nach ihrer Vereinigung in der Ebene Sarju oder Kali oder Ghogra 
lieiBen, im Hligellande selbst nach dem Hauptstrom mit dem 
Kollektivnamen Karnali bezeiclinet^). 

Wir sehen weiter, daB man genau wie in vedischer Zeit auch 
spater nocli einen Strom im Himmel annahin, auf den man den 
Namen der Ganga xibertrug. Wahrsclieinlich ist daher anch sindhu, 
wenn es in den vedischen Liedern ais Bezeichnung des Himmels- 
stromes erscheint, als Eigenname aufzufassen. Auch der sieben- 
bettige Himmelsstrom des Veda hat eine Parallele im Epos; 
Mbh. 3, 139, 2 wird der gemeinsame hinimlische Urstroni die sieben- 
faehe (saptavidJid) Ganga genannt. Siebenfach heiBt die himmlische 
Gaiiga natiirlich nur deshalb, weil sie sich bei ihrem Sturz aus dem 
Himmel siebenfach teilt. Es liegt nahe, die Siebenteilung der 
himmlisehen Sindhu in derselben eise auf die Vorstellung von 
ihrem Avatara auf die Erde und damit ihrer Identitat mit den sieben 
Sindhus des Landes zuriickzufuhren. DaB in der Tat in rgvedischer 
Zeit die Vorstellung von der Herabkunft der irdischen Fliisse aus 
dem Himmel bestand, zeigt 1, 73, 6: ,,Denn die Kiihe des Rta, 
bruilend, mit vollen Eutern, schwollen, die vom Himmel zugeteilten. 
In dem Wunsche, Wohlwollen zu erlangen, sind die Strome aus 
dem Jenseits gerade durch den Fels hindurchgeflossen^)/* DaB 
die Kiihe des Rta nicht, wie Geldner meint, die fiir das Sonaaopfer 
benotigten Milchkiihe, ,,die sich nach der Ordnung richten'^ 
sondern die himmlisehen Strome sind, hoffe ich spater zeigen zu 
kbnnen. Der Gott, dessen Wohlwollen die Fliisse durch ihr Hervor- 
brechen erstreben, ist Agni, dessen Wohlwollen auch die in der 
folgenden Strophe genannten Verehrungswiirdigen {yajniydsah) zu 
erlangen suchen: , 3 ln dem Wunsche, bei dir, Agni, Wohlwollen zu 
erlangen, haben sich die Verehrungswiirdigen im Himmel groBen 
Ruhm erworben; Nacht und Morgen, die ungleichen, haben sie 
geschaffen, die schw^arze und die rdtliche Farbe aneinandergefiigt 


S. Hodgson, Essays on the Language, Literature and Keligion of 
Nepal and Tibet, Part 11, p. 4ff. Die Siebenzahl haftet auch noch in 
spaterer Zeit am Indus; es werden ihm spater sieben Miindungen zuge- 
schrieben: tlrtvd sapta mukhdni yena samare sindhor jjitd vdhlikdh. Fleet, 
Gupta Insc. p. 141, 

rtdsya hi dhendvo vdvaidnah smddudhnih plpdyanta dydhhahtdh | 
parCivdtah suniatim hJiiksamdnd vi sindJiavah samdyd sasrur ddrim. 

tve ague sumatim hhiksanidnd divi srdvo dadhire yajniydsah | ndktd ca 
cakrdr tisdsa virupe krmidm ca vdr^iam arundm ca sdm dhuJu 
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nie Verbundenheit Agnis mit den himinliscben Fliissen ist auch 
durchaus verstandlich., wenn man sich daran erinnert, daB er in 
ihnen weilt; im SchoBe der Wasser {apdm updstke) Avurde er er- 
griffen, aus dem Jenseits (pardvdtah) hat ihn Matarisvan. hergeholt 
(6, 8, 4)'). Der Fels, den die Strome durchbrechen, ist der steinerne 
Behalter, der die Himmelsflut im obersten Himmel einsehlieBt. 
Wir werden darauf noch ausfulirlich zurviekkommen. 

[Auf^) den Avatara der Musse bezieht sich auch 1, 72, 8: svadhyb 
diva d saptd yahvt rdyo ddro vy hajnd aydimn. Der Halbvers bezieht 
sich unzweifelhaft auf die Gewhmung der Wasser durch die Ahfriras. 
Der Ansdruck diva d hat Schwierigkeiteii bereitet. Oldenbergmeiiit, 
diva d sei unter dem, EinfluB der Gelanfigkeit dieser Verbiiidaiig 
gesetzt, aber divdh gehore doch mit yahvfk znsammen. Das ist 
deutlich eine Verlegenheitserklarung. Meines Erachtens ist das d 
vollig am Platze: ,jDie Andachtigen machten die sieben Strdme 
vom Himmel her ansfindig, die die Wahrheit keanenden die Tore 
des Reichtums^)/' Das kann doch iiichts anderes heiBen als daB 
die Himmelsstrome durch das Zauberwort der Aiigiras auf die Erde 
herabgezogen werden. Sayanas Erklarung ist hier der Sadie naeh 
durchaus richtig, weim er auch die Konstruktion verkannt hat 
und daher svddhydh falsch deutet: ,,svddhyaJt sobhanaharmayuhtd 
yahvlr yalivyo mahatyah sapta gangddydh sapta nadyo divo dyulohdd 
dgatya bhumydm pravahantUi sesaJi/^} 


Nach Geldner besteht die Gunst, die die Eliissc erstrcben, in der 
Verwendung beim Opfer, wie er denn auch in den mndhavah die fur das 
Somaopfer benotigten FiuBwasser sieht. Icli kann ihm darin nicht folgen; 
in dem Liede ist, wenigstens von V. 3 bis zum SchluB, tiberhaupt nicht 
vom Opfer die Rede. Meines Erachtens soli in V. 6—8 nur die Macht Agnis 
hervorgehoben werden; ihm zu Gefallen haben die Strome sich aus dem 
Himmel gestlirzt und die Gottcr Tag und Hacht gesehaffen. 

2) [Hier ist eine MS.-Seite verloren gegangen. Ein auf Ruekseiten er- 
haltenes Stuck einer friiheren Fassung gibt fur den Avatara der Fiiisse 
die Belege 1) 1, 72, 8; 2) 1, 73, 6f.; die Fortsetzung ist nicht erhalten. Eine 
noch altere Fassung beginnt mit 7, 49, 1 und bricht dann ab. In der 
endgiiltigen Fassung hatte Liiders zunachst mit 7, 49, 1 begonnen; er hat 
dann aber die Erorterung dieser Stelle durcligestrichen und sie an den 
SchluB versetzt, zweifellos, well sich so der beste tjbergang zu dem folgenden 
Vrtra-Kapitel ergab. Die Behandlung von 1, 73, 6f. nimmt nun BL 79/80 
des endgiiltigen MS. ein, mit 7, 49, 1 beginnt BL 82. Es ist daher zwar nicht 
beweisbar, aber doch auBerst wahrscheinlich, daB auf dem fehlenden BlattSl 
die Erorterung von 1, 72, 8 gestanden hat, die oberi nacli der friiheren Fassung 
in [ ] eingefiigt ist.] 

Moglich ware es allenfalls, zu dem ersten Pada das Verbum „machten 
str6men“ zu erganzen. 
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Deutlieli ist von der Herabkunft der irdischen Fliisse ans der 
HinnneMlut auch in 7, 49, 1 die Rede: „Ohne zu rasten gehen sie, 
deren Oberster das Meer ist, sich klarend aus der Mitte der Hiinnxels- 
flut. Die gottlicben Wasser, denen India, der Stier, mit dem Vajra 
versehen, das Bett furchte, mogen mir hier beistehen^).“ Das 
Beiwort samudrdjyesthdh ebenso wie der Zusatz indro . . . yd rardda 
lassen keinen Zweifel dariiber, daB der Dicbter nnr an die Fliisse, 
nicht etwa an die Regenwasser dachte ; daB unter salild die Himmels- 
flut zu verstehen ist, baben wir oben S. 113 gesehen. Es fragt sich, 
ob wir weitergehen diiiden und die Befreiung der Wasser aus der 
EinschlieBung Vrtras dureh Indra liberhaupt als eine Herabfiihrung 
der Himmelsfliisse auf die Erde auffassen diirfen. Fiir das letztere 
scheinen zunachst sohon allgemeine Erwagungen zu sprechen. Unter 
dieser Voraussetzung wiirde es jedenfalls leichter begreiflich sein, 
wie man so ohne feste Unterscheidung von der sivdhu oder den 
saptd smdhavah auf Erden wie im Himmel reden konnte ; die beiden 
sind eben miteinander identisch. So wiirde es sich. auch erklaren, 
wie man iiberhaupt dazu gekommen ist, die Siebenzahl der irdischen 
Strbme auf den himmlischen Strom, zu iibertragen. Der Grand 
kann auch in diesem Falle eigentheh doch nur darin liegen, daB 
man die sieben irdischen Strbme als identisch mit dem Himmels- 
stroin empfand. 

Dazu kommt die Ubereinstimmung in einem einzelnen Punkte, 
die auf einen Zusammenhang zwischen dem Gangavatarana und 
der Befreiung der Wasser beim Vrtrakampfe sehlieBen laBt. Wir 
haben gesehen (S. 160), daB der Zweck der Herabkunft der Ganga 
die Fiillimg des Ozeans ist. Ebenso wird aber auch im Veda, wie 
die S. 102 angefiihrten Stellen zeigen, immer wieder betont, daB 
Indra die von ihm befreiten Wasser zum Meere entsandte. Es 
fragt sich, ob sich weitere Beriihrangspunkte zwischen den vedischen 
und den spateren Vorstellungen nachweisen lassen. 

samudrdjyesthah salildsya mddliyat punand yanty dnivisanianah | indro 
yd vajrt vrsabJid rardda td dpo devtr ihd mum, avantu. 



DER VRTRAKAMPFi) 

1. Der Schauplatz des Kampfes 

Das EinschlieBen der Wasser oder der Fliisse durcli Vrtra wird 
haufig durch vr bezeiohnet^). Fur vr tritt bisw'eilen auch stahh 
„festbannen“ ein®). Unbestiuimter sind die Ausdriicke hadbadkdm 
von den Wassern^), mruddha von den Wassern“). An zablreiciien 
anderen Stellen heiBt es, daB Vrtra auf dem Strome pder den 
Strbmen oder den sieben Stromen oder den Wassern lag®). Es wird 
auch von dem Herumliegen urn die Flut gesproehen’). Der Dichter 
von 3, 33, 6 nennt den Vrtra auch den UmschlieBer der Fliisse®). 
Da Vrtra eine Schlange ist, so kann man pari si und pari stha, 
auch paridhi, dahin verstehen, daB er sich in Windungen um die 
Wasser herumgelagert hat®). Vielleicht dachte man sich aber die 
Wasser als im Inneren Vrtras befindlich. Jedenfalls tritt diese 
Vorstellung in 10, 113, 6 zutage, wo Vrtra ,, die Wasser tragend^“)“ 

[Zii diesem Kapitel sind heute insbesondere noch heranziiziehen 
die von Liiders nicht mehr beriicksichtigten Untersuchungen von Ben- 
veniste-Renou ,, Vrtra et Vr^ragna‘‘ (1934), S. 101 ff., und H- Lommei, 
„Der arische Kriegsgott^' (1939).] 

^) 2, 14, 2 apo vavrivamsam vrtrdm; und mit Umstellung der Worto 
4, 16, 7; 6, 20, 2. 9, 61, 22 vavrivd7n$am 7naMr apdh; 3, 32, 6 vavrivdnisam 
pari devih; 1, 52, 6 apo vrtvt; 4, 19, 5; 4, 42, 7 vrtan . . . sindliun; 6, 17, 12 
ksodo 7imhi vrtdm nadtndm; 8, 12, 26; 1, 52, 2 vrtrdm 7iadwftam; 2, 19, 2 
dJiwi . . . arnovftam; 1, 54, 10 nadyd vavrind; 1, 57, 6 nivrtdh . . . apdh. 

2, 11, 5 apo . . . tastabhvdmsain . . . dJwn; 8, 6, 16 mahir apd sta- 
bhuydfnanah; 8, 96, 18 smdhun , , . tastabMndn; AV. 6, 85, 3 vrtra imd dpas 
tastdmbha. 4, 19, 8; 5, 32, 1; 2. ^) 1, 32, 11. 

2, 11, 9 maJidm sindhum dsaydnam; 1, 121, 11 dmydnam sirdsu; 

4, 17, 7 prdti pravdta dsaydnam dhim; 4, 19, 3 saptd prdti pravdfa dsaydnam; 

5, 30, 6 apd dsaydnam; 8, 6, 16 mahtr apd stahhuydmdjia diayat 

3, 32, 11; 4, 19, 2; 6, 30, 4 parisdyd^iam drnah; und anstatt pari M 
wird auch pari sihd gebraucht: 1, 32, 8 apah | yds cid vrtro mahind pary- 
dtw'fliat; 2, 11, 2 mahth . . . pdristhita dhmd; 7, 21, 3 apdh , . , pdristhitd 
dhind; 4, 19, 8 pdristhitd . . . sir ah; 6, 17, 12 pdristhiia7n . . . urnilm apdm; 

6, 72, 3 dhim apdh paris^hdm. ®) dpdhan vrtrdm paridhim nadtndm, 

^) VgL auch sdydna^n . . . vamivamsam pari devih 3, 32, 6. 

apo Ubhratam, 
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genaaiit wird, und nocL deutliclier in 4, 17, 1 ; 10, 111, 9 ,,Dii (Indra) 
entlieBest die Strdme, die von der Schlange verschlungen 
•\varen“ i). 

Es fragt sich, wo wir uns den Schauplatz des Vrtrakampfes zu 
denken haben. Dafiir ist zunachst von Bedeutung, daB die Tatig- 
keit Indras so oft durch dva srj „herabsenden“ bezeichnet wird 2 ). 
Ebenso wird dva gam „herabgehen“ von den Wassern gesagt^). An 
die Stelle des dva treten bisweilen noch bestimmtere Ausdriicke: 
8, 32, 25 ,,der die Stroine nach unten herabsandte*)“ ; 10, 133, 2 ,,du 
sandtest die Fliisse nach unten herab, du totetest die Schlange ®)“; 
2, 17,5 „er machte die Tatigkeit der Wasser nach unten gewandt ®)“ ; 
6, 17, 12 ,,du triebst die tatigen (Wasser) nach unten zum Meere^)“. 
Die Ausdriicke, die hier gebraucht sind, lassen darauf schlieBen, 
daB man sich die von Vrtra eingeschlossenen Fliisse irgendwo in der 
Hohe dachte. 

Nun heiBt es 1, 52, 6, daB Vrtra, die Wasser einhiillend, auf dem 
Boden des Raumes lag : apo vrtvt rdjaso budhndm dsayat. Der Aus- 
druck rdjaso budhndm ist nicht ganz klar. Vielleicht ist damit die 

arjdh sindhumr dliina jagraadnan. Einmal, in 2, 11, 5, wird Vrtra „in 
den Wassern verborgen“ genannt: guhd Jiitdm gdhyam gulhdm apsv dpwrtam 
mdyinam kaiydntam | uto apo dyd^n tastabhvdmsam dha^in dhim aura vlryhia. 
Damit wird aber nicht gemeint sein, daI3 Vrtra sich in die Wasser versteckt 
hatte, als Indra ihn angriff. Das wiirde im Widersprueh zu alien anderen 
AuBerungen stehen; auJBerdem wird Vrtra in V. 9 desselben Liedes ausdriick- 
lich „auf dem groBen Strom liegend“ genannt. Der Dichter hat wohl an den 
erschlagenen Vrtra gedacht, von dem es auch 1, 32, 10 heiBt: dtisthantlndm 
aniveiandnam kasthandm mddhye nihitam sdrlram | vrtrdsya nifiydm vi caranty 
apo dirglid77i tdma dsayad indraSatruh. Der erste Pada kehrt iibrigens noch 
zweimal wieder. In 10, 148, 2 scheint er sich auf Soma, in 3, 39, 6 auf Sorna 
Oder die Sonne zu beziehen. 

2) 1, 32, 12 dvdsrjah sdrtave aaptd aindhun; 2, 12, 12 yah . . . avdsrjat 
sdrtave aaptd smdTiun; 1, 55, 6 dva aukrdtzih adrtavd apdh srjat; 1, 57, 6 
dvaarjo ?iivrtdh adrtavd apdh; 6, 30, 4 dvdarjo a/p6 dccha samudrdm; 10, 113, 4 
dva saayddah arjat. Daneben findet sich einfaches arj 2, 11, 2 {maJith) ; 2, 15, 3 
{khdni fiadhidm); 8, 96, 18 {ahidhun); 5, 29, 2 {apo yahvth); 8, 76, 3 (aa^nu- 
driya apdh); prd srj 3, 31, 16 {apdh sadhrtdih); 3, 32, 6 {apdh); vi srj 4, 18, 7 
{sindhmi); 4, 19, 8 {sindhun); 5, 32, 1 {khdni; dhardh); ric 8, 100, 12 {sindhun); 
ri 4, 19, 5; 4, 42, 7 {sindhun); 2, 12, 3 {aaptd sindhun); 1, 56, 6; 2, 22, 4 

(apdh); tray 8, 6, 13 {apdh); prd tray 6, 72, 3 {drndmsi nadindm); prd in 
4, 16, 7 {drimomi samudriyani) ; is 3, 33, 2 (indresite); nir ubj 1, 56, 5; 1, 85, 
9 {a/p dm arnavdm). 

1, 32, 2 dhjah samudrdm dva jagmur dpak. 

^) yah . . . nydk sindhmnr avdsrjat. 

tvdm sindhumr dvaarjo ""dJiaraco dhann dhim, 

®) adhardcinam ahrnod o/pdm dpah. 

") prdi'dayo nicir apdsah samudrdm. 
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Ercle als der Bodeii des dariiberliegenden Luftrauiiies gemeint^). 
In diesem Sinne scheiat rdjaso budhnah in 2, 2, 3 als die Statte 
Agnis gebraucht su sein: ,4iesen sehr Gescliickten habeii die Gotter 
anf dem Boden des Bannies ziim Leiter von Himmel nnd Ercle 
bestimmt^)/^ SBr. 1, 1, 3, 4 wird gesagt, daB Vrtra dea Raimi 
zwiscben Himmel uiid Erde einschloB®). Dazu wiirde gaiiz gut 
stimmen, daB in 8, 3, 20 von Indra gesagt wird: ,,ilus dem Luft- 
raum bliesest du die groBe Schlange weg^)'‘; in 2,30,3 ,4enn 
aiifrecht stand er im Luftrauia; er scMeuderte auf Vrtra dieTodes- 
waffe")‘‘. 

In den Yajustexten wird aber bisweilen die GrOBe Vrtras ins 
Ungeheure gesteigert. Wahrend es MS. 2, 4,3 lieiBt: ,,Er wuclis 
taglicli eine PfeilschuBweite in die Breite, eine PfeilscbuBweite in 
die Lange; er lag um alle diese Fliisse herum®)'', war er nacli TS. 
2, 5, 2, 2 so groB geworden, daB er ,, diese Welten"‘, also Himmel, 
Luftraum und Erde einscMoB’). Ebenso gilt Vrtra im Epos als ein 
welteinschlieBender Damon. Mbh. 5, 9, 49: ,,Erwuclis den Himmel 
festbannend®)''; Mbh. 5, 10, 1: ,, Diese ganze unvergangliehe Welt, 
ihr Gotter, ist von Vrtra erfuUt^)^'; Mbh. 5, 10, 3: ,,Er diirfte wolil 
die ganze Dreiwelt samt GOttern, Asuras und Menschen ver- 
scUingen^®)''; die Gotter sehen ihn (V. 16) ,,gleichsam die drei 
Welten verschlingen^^)"'. Genau die gleiche Vorstellung tritt aber 
auch im RV. zutage. Indra hat Vrtra nicht nur aus dem Luftraum, 
sondern auch von der Erde und dem Himmel fortgeschlagen^^). 
Vrtra hat nicht nur die Wasser, sondern auch den Himmel fest- 


1) Sayana: rajaso budhnam antarihsasyoparipradesam. 

tdm d&vd hudhne rdjasah suddonsasam divdsprthivyor aratim ny crire. 
Sayana: rajaso ranjandtmahasya loJcasya hudhne nvule | prtliivydm vedydm 
ity arthah. In 4, 1, 11; 4, 17, 14 scheint aber etwas anderes gemeint zii sein. 
DaB rajas, wie Geldncr im AnschluB an Sayana moint, irgcndwo Wasser 
bedeutet, mochte ich bezweifeln. 

’3) vrtro ha vd idam sarvam vrtvd sisye | yad idam autarena dydvaprthivl 
sa yad idam sarvam vrtvd siiye tasvidd vrtro ndma. 

'^) nir antdriJcsad adhamo 'tnaham dhim, 

urdhvo hy dsthdd ddhy antdrikse ^dhd vrtraya prd vadhdm jabhdra. 
sa vd isumdtram evdhnd tiryann avardhatesihmdtram anvafb ... sa vd 
imdh sarvdh srotydh paryasayat. 

'^) sa isumdtram isumdtram visvaiih avardhata | sa imdihl lokdn avpjot. 

®) so^vardhata divam stabdhvd* 

®) sarvam vydptam idam devd vrtrena jag ad avyaya^n. 
graset trihhuvanam sarvam sadevdsuramdnusam. 
grasantam iva lokdnis trln. 

1, 80, 4 nir indra hhiimyd ddhi vrtrdm jaghantha nir divdh. 
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gebamit^). Er bedi'angte Himmel und Erde^). Er hat diese beiden 
groBen Welten vereiiit umschlossen^). 

Man konnte nnter diesen Umstanden unter den Fliissen, die 
Indra herabsandto, wohl die Himmelsfliisse verstehen. Man kOmite 
sicli daranf berufen, daB in 10, 124, 9 die Wasser, die Indra befreite, 
ansdriicklich die liimnilischen genannt werden^). Allein es ist richtig, 
daC nirgends in den AnBemngen iiber den Vrtrakampf der Himmel 
als Ausgangspunkt der herabflieBenden Fliisse genannt wird, dagegen 
oft von einem Berg die Rede ist. Wenn es sonst ofter lieiBt, daB 
Vrtra aiif den Wasserii lag, wird in 1, 32, 2 gesagt, daB er si oh auf 
einen Berg gelagert liatte^). Danach waren also die Wasser in dem 
Berg eingesehlossen. Ihr Aufenthaltsort wird denn auch in 1, 32, 11 
eine verscIilosseneHohle genannt und mit derValahOhleverglichen®) : 
,,Als Frauen des Dasa, von der Schlange bewacht, waren die 
Wasser dauernd eingesperrt wie die Kiilie von dem Pani. Die 
Holile der Wasser"), die verschlossen war, die offnete (Indra), als 
er den Vrtra getotet hatte/^ Dem apdryi bilam entspricht in 1, 51, 4®) 
apdm apidhdnd: ,,Du dffnetest die Verschlusse der Wasser, er~ 
griffest das im NaB bestehende Gut^) in dem Berge.'^ Dasselbe 
wie apidhdnd wird auch parisddah in 3, 33, 7 sein: ,,Mit dem Vajra 
schlug er die Umlagerungen auseinander; die Wasser gingen einen 
Ausweg suchend^®).'^ In 3, 33, 6 nennt der Dichter den Vrtra 
paridhim nadtnam; in 4, 18, 6 wird paridhi auch von dem Berge 
gebraucht: ,,Welchen umschlieBenden Fels durchbrechen die 
Wasser V Auf den VerschluB in dem Berge muB aueli das dunkle 
2 J>h,aligd in 8, 32, 25^^) gehen ; ,, (Indra) der den phaligd des Wassers 
spaltete, die StrOnxe nach unten herabsandte.^ So wird denn auch 

2, 11, 5 uto ap6 dydm tastdbhvdrnsam dliann dhim sura viryena, 

1, 52, 10 vrtrdsya . . . hadbadliandsya rodasl, 

®) 8, 6, 17 yd ime rodas^ ma'ht samlet samdjagmhTilt. 

‘0 apdm divydnam sahliye edrantam. 

®) dkann dhim pdrvate sisriydndm, 

dasdpatnlT dhigopa, atispian niruddhd dpah panineva gdvah | apdm bilam 
dpihitam ydd dsld vrtrdm jaghanvdm dpa tad vavdra* 

Geldner: ,,den AusfiuB der Gewasser‘M. 

tvdm apdm apidhandvrnoi' dpddhdrayah pdr^ate ddnumad vdsu, 

‘0 Geldner: den ,,Schatz der (Himmels)gabe‘‘. 

m vdjrena parisddo jaghandyann dpo ^yanam icchdmdndh, 

kdm dpo ddrim paridhim rujanti. 

yd udndh phaligdm hhindn nydJc shidhumr avdsrjat. 

Geldner, der zu 1, 62, 4 selbst bemerkt, dal3 ddri^ phaligd und vald 
a lie die Felshdhle bezeichnen, iibersetzt hier „des Wassers Kauber Merk- 

wlirdig ist, daB phaligd mit Pali paligha *^Biegel, Hindernis* in der Be- 
deutung zusammentrifft. 
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ill deii Scbilderungen des Vrtrakamjifes von India iinmcr wieder 
gesagt, daB er seine Angriffe gegen den Berg richtete, gerade als 
ob dieser der eigentliche Feind sei: 6, 30, 5 ,Jndra, du (lieBest) die 
Wasser durch die Tore nacli alien Seiten (laufen). dii zerbraehest den 
festen VerschlnB des Bergesi)“; 1, 57, 6; .,Du, Indra, zerschnitte.st 
jenen groBen breiten Berg mit dein Vajra in Stucke, du Vajra- 
trager^)“; 4, 17, 3; ,, (Indra) spaltete den Berg, mit- Macht den 
Vajra entsendend®)“; 1,32,1: ,, (Indra) totete die Bchlange, er 
erbohxte die Wasser, er spaltete cbe Weichen der Berge‘‘)“; 
5, 32, 1“): ,,Als du, Indra, den groBen Berg bffnetest, entsandtest 
du die Stronie, schlugest herab den Danava'’)“; 5, 32, 2 '): ,,Du 
lieBest das Euter des Berges strbmen, du Donnerkeiltrager ").“ 
Wie in 1, 32, 1 ist auch in 4, 19, 5 von melii’eren Bei'gen die Rede. 
Meines Erachtens handeln die ersten fiinf Strophen des Liedes alle 
vom Vrtrakampf. 4, 19, 4 scblieBt: dvdbMimt baJnlbhaJi pdrvatdfmni, 
was sich nieht, wie Geldner meint, auf die Fliigelabschneidung be- 
zieht, sondern ,,er selling die Spitzen derBerge herunter“ bedeutet ®), 
Dann fahrt der Text fort: ,,Sie (die Berge) lieBen ihr Inneres 
hervorbrechen wie die Frauen ihre Leibesfrucht. Wie Wagen gingen 
(damit) zusammen die Felsen vorwarts. Du befriedigtest die sicli 
ErgieBenden, driicktest die Wogen; du, Indra, lieBest die ein- 
geschlossenen Strbme laufen ®).“ 

tvdm apo vi ddro visuclr indra drlhdni, arufah pdrrata^ya. 

2) ivdm tdm hidra pdrvatam nyxhdnn iirdm vdj rena vajrin -pm'vams ixikariitha, 

3) hhindd girim idvasd vdjram is-ndn. 

ahann dhim dnv apds tatarda prd vaJcsdfid ahhinat pdrvatdndm, 

Voraiisgesetzt, daB liier vom Vrtrakampf die Kede ist, woriiber spa ter 
mchr. 

mahdntam indra pdrvatarn vi ydd vdh srjo vi dhdj’d dva danavdm 7ian. 
") drarrilia tddiah pdrvatasya vajrin. 

Siehe oben S. 90. In 1, 85, 10 geht dadrhdndm cid hibhidur vi pdrvatam , 
von den Marnts gesagt, offenbar auf eine andere Sage; vgl. Geldner zu der 
Stelle. In 8, 7, 23, wo von den Maruts gesagt wird: vi vrtrdni parvaio yayur 
vi pdrvatam arajinah, geht der zweite Pada sicherlieh, wic Geldner bemerkt, 
auf die 5, 54, 5 erwahnte Sage. Steht vrtrdm in a im allgemeinen Sinno von 
„Einschliei3er‘‘ ? 

ahhi prd dadrur jdnayo nd gdrhham rditid iva prd yayiih sdhd^n ddrayah j 
dtarpayo visfta ubjd urmin tvdni vrtdm arind i?idra sindhim. In a ist das 
durch die vorhergehende Strophe gegebene pdrvatdh Subjekt; auf die Berge 
bezogen ist der gdrbha das Wasser. In b libersetzt Geldner: ,,wie Wagen 
setzten sich die Felsen mit einem Male in Bewegung^S was so viel heiBen soil, 
wie ,,die Berg© braehen als Quellen auP*'. Ich beziehe die ddrayah auf die 
Felstriimmer, die zugleich {sdhdm) mit den hervorbrechenden Wassern herab - 
stiirzen. Oldenbergs Erwagungen, ob dadruh zu der Wurzel dra gehore, er- 
scheinen mir ebenso uberfliissig wie seine Verbessenmg von ddrayah zu ddreh. 
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In den bislier angefiihrteii Stellen^) scheint pdrvata oder giri aiif 
Berge zu gelien, die auf der Erde rulien; der Dichter von 1, 54, 10 
scheint sich aber eine Art Steinkiste vorgestellt zu haben, wenn er 
sagt, daB sich der 'pdrvata im Bauclie Vrtras befand^). Von einem 
beweglichen Berge ist auch in der Schilderung des Kampfes in 
2, 11, 7 — 10 die Rede^): 

,,Deine beiden Falben, Indra, haben erinntigend den 
schinalztriefenden Ton ertonen lassen"^). GleichmaBig hat 
sich die Erde ausgebreitet ; selbst der Berg, der davonlanfen 
wollte, ist znr Rnhe gekommen. Der Berg hat sich achtsam^) 
gesetzt; zusammen mit den Muttern hat er gedrohnt^). Bis 

7, 79, 4; 8, 64, 5, die Hillebrandt, Ved. Myth. 3, 180f. hierherstellt, 
beziehen sich aiif den Valamythus, ebenso 8, 45, 30; 10,89,7; 8,64,5; 
10, 138, 2; 2, 23, 18; 5,45, 3; 2,24,2; 2, 15, 8; 10, 68,7; 10,68, 3; 1, 130, 3.4, 
21, S ist unklar. 

“) apdni atistTiad dliardnahvaram tamo ""ntdr vrtrdsya jathdresu pdrvatah, 
Der erste Pada ist nicht klar. Oldenberg iibersetzt : „Der Wasser in ihren 
Fundamenten schwankende Finsternis, der Berg befand sich in Vrtras 
Baucho“. Gelduer; „Es herrsclite Finsternis, die den Urgrund der Gewasser 
7Ai Fall braehte. Der Berg (geriet) in den Leib des Vrtra“. Der Sinn soli da- 
nach sein; „Vrtra hatte das Gebirge, von dem die Fliisse entspringen, in 
Dunkel gehiillt iind dann verschlungen.‘‘ 

lidrl ta indra vdjayantd ghrtascdtam svdrdm asvdrstdm ! 

vi samand hli'dmir apratistlidramsta pdrvatai cit sarisydn || 
ni pdrvatah sddy dprayucchant sdm mdtfhhir vavaSdno ahrdn | 

dure pare vanim vardhdyanta indresitdm dhamdnim paprathan ni || 
indro nwifidm sindlmm didydnam mdydvinam vrtrdm aspTiuran nih | 
drejet’dm rddasl hliiydne kdniJcradato vfsno asya vdjrdt || 
dr or avid vfsno asya vdjro ^rndnusarn ydn mdnuso nijurvdt | 
ni mdyino danavdsya may a dpddayat papivant sutdsya || 

AO XIII 108 habe icli zu zeigen versueht, dai3 sich die Worte auf das 
die Gewinnung der Wasser prophezeiende Gewieher der Posse beziehen. 
vdjayantd gibt Grafimann durch ,,kraftig eil©nd‘‘ wieder, Ludwig durch ,,sich 
anstrengend^, Geldncr durch ,,uni den Preis laufend“, aber was fiir einen 
Zweck solite das Wettlaufen der Falben in diesem Kampfe haben ? Ich selbst 
habe „den Sieg erstrebend“= iibersetzt. Auch das ist faisoh. Der Akzent be- 
weist, daB vdjayantd zum Kausativ gehort und nur ,,anfeuernd'S ,,ermuti- 
gend“ bedeuten kann. Das paBt gut in den Zusammenhang: das sieg- 
verheiBende Gewieher der Rosse ©rmutigt Indra, Auch 1, 52, 8 werden 
die Falben Indras beim Vrtrakampfe erwahnt. 

Geldner: ,, nicht von der Stell© gehend^b Aber prd yucch heiBt doch 
auch sonst im RV. (1, 25, 6; 8, 52, 7; 10, 65, 5) nur ,,achtlos sein‘S ,,nach- 
lassig sein"". 

®) Schon Ludwig hat erwogen, ob das Subjekt der Berg oder Indra sei, 
und sich fur den Berg entschieden. Geldner meinte umgekehrt, es sei 
wohl Indra gemeint; U.‘^ laBt ©r die Frage offen. Oldenberg halt sogar 
Soma fur moglich. Meines Erachtens konnen die Wort© nur amf den Berg 
gehen, Der Dichter hebt immer wieder den Larm des Kampfes hervor. In 
der folgenden Strophe wird brand auch von dem Vajra gebraucht. 
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ins feme Jenseits den Ton waehsend machend, liaben sie die 
von Indra entsandte Ader nach imteii ausgebreitet^). Iiidra 
stieB den zauberischen Vrtra fort, der auf deni groBen Strom 
lag -). Beide Welten bebten vor seinem, des Stieres, briillendeu 
Vajra. Es brullte sein, des Stieres, Yajra, daB den Unmeiiseli- 
liclien der Mensehliche uiederbrenneii soilte. Er braciite die 
Zanbereien des zauberisclien Danava zu Fall, als er von 
dem Soma getrunken/‘ 

Oldenberg erwagt zunaehst, ob V, 8 auf den Pani-Mytlms gehe ; 
in dem Falle, meint er, konne Brhaspati das Subjekt zu akran sein, 
wenii dieser auch nicht genaimt sei. Eine Interpretation, die zu 
solchen Annahmen fiihrt, wirkt nicht gerade liberzeugend. Oldeii- 
berg sucht denn auch die Erklarung eher in anderer Richtuiig. 
Er meint, der pdrvatah in 8^ sei wohl derselbe wie der parvatah 
in 7^^; 8"^ whrde sich also wie 7'^ auf Indras weltordnendes Tun 
beziehen. Von da an gerate der Dichter vielleiclit in den spezieilen 
Gedankengang der FluJBbefreiung hinein. Auch Geldner schwankt 
hin und her, ob V.7 auf den My thus von den fliegenden Bergen 
Oder auf Indras Weltschopfung oder ebenso wie Y,8 auf den Vrtra- 
Mythus gehe. In V. 8 halt er auch die Beziehung auf den Vala- 
Mythus nicht fiir ausgeschlossen. Meiner Ansicht nach handelt der 
ganze Abschnitt V.7 — 10 nur vom Yrtrakampf. Das Subjekt von 
indresitdm dhamdnim papratJian m in das deutlich auf den 
Vrtramythus waist, kann wegen des dazugehorigen maskulinen 

dhaondni ist von alien Erklarern falsch verstanden. Wie ich sebon 
AO XIII 90 bemerkt babe, bedeutet es nie etwas anderes als „Ader'‘; es 
kann also auch hier nur die Wasserader sein, die aus dem vom Vajra ge- 
troffenen Berge hervorspringt, Dazu stimmt auch die nur hier vorkommende 
Verbindung von prath mit 7ii, die deutlich auf das niederstiirzende Wasser 
hinweist. Als Subjekt des Satzes bietet Sayana stotdrah oder rnarutah an; 
Ludwig, Oldenberg, Geldner entscheiden sich fur die letzteren. Aber von 
den Maruts ist in dem ganzen Abschnitt doch keine Rede; die die Wasser- 
ader Ausbreitenden konnen doch nur der Berg und die miitterlicben Btrome 
sein. Die Wasser, die Indra befreite, werden aucli 8, 89, 4 die dpah nmtdrah 
genannt. 

Vielleicht ist die ehronologische Folge der Ereignisse nicht beaclitet 
und wir haben uns die Erlegung des Vrtra als der Entsendung der Wasser- 
ader vorangehend zu denken. Es ist aber auch ganz wohl moglieh, daB mit 
V. 9 die Erzahlung fortschreitet: als der Strom hervorgebroclien ist, stiirzt 
sich Vrtra auf diesen und sucht ihn mit seinem Leibe zu decken, bis ihn 
der Vajra Indras zerschmettert. Bafur spricht, daB nur hier die Wasser, 
auf die Vrtra sich legt, als sindhu in der Einzahl bezeichnet sind; sonst wird 
uberall von Fliissen in der Mehrzahl gesprochen. sindhu scheint hier also 
ein anderer Ausdruck fur die dhamdni zu sein. 
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vcirdhdyantah in 8^ niclit auf die vorlier genannteii Mtitter allein 
gehen, sondern mti6 aucli den in 8^'^ genannten Berg einschlieBen. 
Dieser mnB daher aucli das Subjekt von ahrdn in 8^ sein. DaB der 
qmrvatah in derselbe ist wie der pdrvatah in scheint mir 
seibstverstandlich^); ni pdrvatah sddy dprayucahan in 8^ ist 
inlialtlich. ja nur eine Wiederholung von dramsta pdrvatas cit 
sarisydn in 7'^ Unmoglich kann man aber dock 7'‘ von 7'^ trennen 
nnd anf einen anderen Mythus beziehen ; wir konnen dem Text nur 
entnelimen, daB sieh nacli der Auffassung des Dichters dieses 
Liedes bei deni Vrtrakanipfe der die Wasser enthaltende Berg 
zunachst frei bewegte, sicli dann festsetzte, und daB sich die Erde 
ausbreitete, walirscheinlieh um den Berg zu empfangen. Ob und 
wie weit sieh diese Auffassung aucli in anderen Liedern nachweisen 
laBt, wil'd spater untersucht werden. 

[Das^) himmlische Meer, in dem sicli die Wasser, Soma und die 
Gestirne befinden, ist in einein Eelsen, einem Steinbehalter, ein- 
geschlossen. Daher kampft Indra im Vrtrakampf imm.er gegen den 
,,Berg“. Es ist der SteinverschluB der Mmmlischen Wasser, den 
Vrtra verschlungen hat. Derselbe Berg ist der Vala, aus dem die 
Morgenroten befreit werden.] 

2. Der Vrtrakamp! als angeblicher Dewitter- oder Wintermythus 

Man hat den Vrtramythus friiher stets als einen Naturmythus 
angesehen, und da in der spateren epischen und klassischenLiteratur 
Indra den Charakter eines Regengottes tragt, so nahm man fast 
allgemein an, die Vrtrasage sei die mythologische Ausdrucksform 
fur die Vorgange des Ge witters. 

Die Wiederholung eines im SchluB einer Strophe gebrauchten Wortes 
im Anfang der folgendeii Strophe ist so haufig, daB sie als eine beabsichtigte 
stilistische Eigentiimlichkeit des Liedes bezeichnet werden muB; vgl. 2 uh- 
thaih, 3 ukthefu; 3 subhrah, 4 dubhrdm; 6 hdrl, 7 hdrl, 7 pdrvatah, 8 pdrvatah; 
8 indresitdm, 9 indrah; 9 vi's^yio asya vdjrdt, 10 vfs^io asya vdjrah; 10 papivdn, 
11 pibdpiba; 11 indram, 12 indra; 12 sydma, 13 sydma; 13 asme . . . rdsi, 
14 rdsi . . . asme; 14 mandasdnah, 15 mandaadndh; 15 tarutra . . . hThddhhih, 
16 brhdntah . . . tarutra; 18 ddsyuh, 19 ddsyun; 19 tritdya, 20 tritdsya, 

-) [Die in [ ] eingesehlosseneii Satze stehen am Schlusse des X. Kapitels 
(unten S. 332). Zu „verschlungen hat“ macht dort Liiders die Anxnerkung: 
„Dies ist in die Besprechung des Vrtrakampfes einzuarbeiten.“ Eine orga- 
nische „Einarbeitung“ wurde jedoch eine so weitgehende Umgestaltung 
erheblieher Teile des V. Kapitels bedingt haben, daB der Herausgeber sich 
zu ihr nicht befugt glaubte und es vielmehr ftir ratsamer hielt, den Leser 
mit Liiders’ letzter Auffassung nur durch eine Art Nachtrag in seinen 
eigenen Worten bekannt zu machen.] 
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Nachdriicklicli waiidte sich zuerst Oldenberg^) gegeii diese An- 
sicht, ohne allerdings viel Anklang zu fiiiden. Xur Hillebraiidt 
stim.mte iliin Ich hake den Ausfiilirungen Oldenbergs iind 

Hillebrandts niclits liinziizuftigen. leh halte es in der Tat fiir mi- 
moglich, daB die vedischen Bicliter, wenn sie von Bergen reden, 
damit immer die Wolken gemeint oder daB sie die Regengtisse 
als die Flusse oder gar als die sieben Fliisse bezeielinet haben sollteii. 
Warum sollteii sie sich dann stets der Metaplier und nienials dvx 
direkten und unzweideutigen Ausdriieke bedient hal)en ? Wir werdeii, 
glaube ich, nicht nur hier, sondern auch in zahlreichen anderen 
Fallen den Veda richtiger verstehen, wenn wir ilin buelistablielier 
nehnien. 

Wahrend aber Oldenberg sich damit begnugt, in dem Vrtrakampf 
die ErschlieBung der Qiiellen der mdisehen Strome durch Indra zu 
sehen, hat Hillebrandt eine klimatologische Erklarung des Mythiis 
versucht^). Die Sage voni, Vrtrakampfe haben die Inder naeli ihm 
aus Kaschmir oder dem Nordwesten, jedenfalls aus einem Lande mit~ 
gebracht, wo die Einfliisse des Winters sich bemerkbarer maehten 
als im eigentlichen Indien. Vrtra ist urspriinglich ein Winterriese, 
der die Wasser in Eis erstarren macht. Das Verstandnis der Vrtra- 
sage blieb erhalten, solange die Inder noch in der Nahe der groBen, 
vom Himalaya gespeisten Str5me wohnten, denn diese Strdme haben 
gerade zur Winterzeit ihren niedrigsten Wasserstand. In dieser 
Zeit Melt also Vrtra die Strome gefangen. Allmahlich aber geht die 
Bedeutung der Vrtrasage verloren, und ihr meteorologischer Aus- 
gangspunkt braucht keineswegs alien Dichtern oder auch nur der 
Mehrzahl noch vor Augen gewesen zu sein. Ist aber Vrtra der 
Winterriese — so folgert Hillebrandt weiter — , so kann sein Gegner 
Indra nur der Sonnengott sein, mit dessen ansteigender Bahn die 
Befreiung und FuUung der gefesselten Str5me beginnt. 

Es scheint mir fur die Theorie Hillebrandts nicht gerade giinstig 
zu sein, daB er selber eingestehen muB, nicht alle, vielleicht nicht 
einmal die Mehrzahl der Dichter hatten noch die ursprunglichc 
Bedeutung des Vrtrakampfes gekannt. Er gibt damit zu, daB viele 
und sogar die moisten AuBerungen tiber den Kampf fiir seine 

b Rel. d. Veda^ 136ff. b Ved. Myth. IF 144f. 

Eine Zusammenstellung der Ansichten seiner Vorganger gibt Plilie- 
brandt a.a.O. S.143ff. 

b Die ZDMG 50, 665f. veroffentlichte vorlaufige Mitteilung hat den 
Widerspruch Barths gefunden, gegen den sich Hillebrandt a.a.O. verteidigt. 
Ahnliche Anschautingen wie Hillebrandt hatte sehon Ludwig geaiiBert. 
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Deutung aichts ergeben, Icli glaube sogar, daB sie nicht damit in 
Einklang zii bringea sind. Wer die Stellea liber die Herabsendung 
der Fltisse priift, wird sicheriiehi nicht den Eindruck gewinaen, 
daB es sich liier um Schneeschmelze und Erhohuag des Wasser- 
standes haadelt. Wean das der Fall ware, wozu wlirde dann immer 
wieder betont seia, daB Indra die Fiiisse aach untea stromen lieB 
uad daB er sie zum Meerc flieBea machte? Die Verfasser dieser 
Stellea habea in deia Vrtrakanixrfe also offenbar etwas anderes 
gesehen, und da sie in der Tat selir zahlreich and vielleicht sogar 
ia der Mehrheit siad, so hatte ich gewliascht, daB Hxllebrandt uas 
gesagt hatte, was dean seiner Ansicht nach der Vrtrakampf fiir 
diese Dicliter bedeutete. 

Wenn der Vrtramythus auf dem Anschwellea der Str5ine nach 
der Schneeschinelze beruhte, so miiBte die Tatigkeit ladras doch 
als eia Wieder aafullen derStrome bezeichaet werden. Davon ist 
aber aiemals die Eede. Uberschaut man die S. 171 zusammen- 
gestellten AuBeruagen tiber den Kampf Indras gegen den Berg, 
so wird nran doch den Eindruck gewinaen, daB Indra bei diesem 
Kampfe die Fiiisse aus dem Berge entspriagen laBt. DaB es sich 
nicht um die Wiederauffiillung, soadera um das Her vor bringea, 
die Ersehaffuag der Flusse haadelt, scheint mir deutlich auch 
daraus hervorzugehea, daB es wiederholt heiBt, daB Indra ihaen 
das Bett fureht: 4, 19, 2 „Du erschlugst die Sohlaage, die um die 
Flat herumlag; du furchtest die all-labenden Bahnen^)'"; 6, 30, 3 
„Auch heute noch, auch jetzt noch (halt) diese Tatigkeit der Flusse 
(an), da du ihaen einen Weg furchtest 2) ; ia der folgenden Strophe 
(6, 30, 4) wird die Totuag Vrtras erwahnt. 3, 83, 0 sagen die Flusse 
von sich: „Indi'a furchte uas mit dem Vajra im Arme, er schlug 
den Vrtra, den UnrschlieBer der Flusse, fort^)'^ In 3, 33, 4 nennen 
sie sich : ,,ia dem von dem Gotte gemachten Bette entlanggehead^)‘'. 
7, 49, 1 werden die gottlichen Wassser angerufen: ,,die Indra, der 
Stier, der Vajratr%er, furchte^)/' Man wird auch das auf den Vrtra- 
kampf beziehen miissen, wenn dieser auch nicht ausdriicklich er- 
wahat ist. 

4, 26, 2 rxihnit Indra sich: „Ich leitete die laut briillenden 
Wasser®)/^ 2, 12, 7 wird er ,,der der Leiter der Wasser ist'^)‘‘ ge- 

dJiann cthim pai'iddydnam drnah prd vartanir arado visvddliencih, 

-) adyd cin nu cit tad dpo 'riadtndni ydd dhTiyo drado gdidni indra. 
indro asmd'fn aradad vdjrahaJiur dpahan vrirdm pavidliifri TiadiYidm. 
dnu yonim devdkrtam cdranVih. indro yd vajrt vrsdbJio rardda. 

‘') ahdm apo anayam vdvaidnah. yo apdm neta. 
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nannt. ,,Das Wasser leiten*' ist spater der Ausdruck fiir .,kaiiali- 
sieren''; so z.B. Dhammap. 80 udakam hi 9 iaymUi nettikd. In deni 
gieichcn Sinne wird das Lciten der IVasser aiieh liier zu verst eiieii 
sein; Indi-a liat den Fliissen ihre Bahn gezogen. So wird es ver- 
standlich, weshalb Pusan, der Herr der Wege, ihii bei dieser Arbeit 
unterstiitzt: 6, 57, 4 ,,Als Indra, der machtige Stier, die flieBenden 
groBeix Wasser leitete, da war Pusan dabei^)/' 

Nun ware es ja immerhin mOglich, daB einzelne Ziige des My thus 
so unverkennbar auf den Wintercharakter des Vilra liimviesen, 
daB wir eine allmahliche Umwandlung der Auffassung walirend 
der Zeit, in der die Lieder entstanden, annehmen miifiten. Priifen 
wir also, was Hillebrandt an bestimmten Argumenten beibriiigt. 

Hillebrandt scheint (S. 167) Wert auf den Ausdruck stabli zu 
legen, der mehrfach fxir die Tatigkeit Vrtras verwendet wird^); 
aber stabh ist sicherlich nicht als ,,einfrieren lassen“ zu verstelien; 
in 2, 11, 5 wird es nicht nur in bezug auf die Wasser, sondern auch 
auf den Himmel gebraucht^). Es ist nichts waiter als „an einem 
Orte festhalten'', wie der Gegensatz zu viivddhd yatih in AV. 6, 
85, 3 zeigt: ,,Wie Vrtra diese Wasser, die nach alien Bichtungen 
auseinandergingen, festhielt^).“ In 3, 53, 9 wird es von Visvamitra 
gebraucht, der die Plut des Stromes still stehn lieB^). 

Zweimal wird Vrtra als schlafend hingestellt: 1, 103, 7 ,,Als du 
(Indra) die schlafende Schlange mit dem Vajra wecktest®)^; 4, 19,3 
,,Die nicht zu weckende Schlange, die ohne geweckt zu werden 
schlief, zerhiebest du, Indra, mit dem Vajra’)/' Ich glaube nicht, 
daB wir, um. den Schlaf des Ungeheuers zu begreifen, den ,,Winter- 
schlaf" der Natur heranziehen miissen, wie Hillebrandt es tut. 

Um. Indra als den Vernichter des Winterriesen zu erweisen, fiilirt 
Hillebrandt (IP 182) weiter 8,32,26 an^): dhan vrtrdm fcisama 

ydd indro dnayad rito mahtr apd vfsantamah | tdtra pusdbhavat sdcd. 
3, 33, 6 wird das Eeiten der Fliisse Savitr, dem „Antreiber“, zugeschrieben, 
wahrend Indra ibnen das Bett fnrchte: devo ^nayat savitd supdyyis tdsya 
vaydm prasavd ydma urvth, ,,Gott Savitr mit den scbonen Handen leitete; 
auf seinen Antrieb gehen wir breit dahin‘‘. 7, 5, 2 wird Agni netd sindliundm 
vraahhd stiydndm genannt, wo netd vielleicht im Sinne von Anfuhrer stebt, 
docb ist zu beacbten, daB netd auch bier nur mit den Stromen, nicht mit 
den stebenden Gewassern verbunden wird. 

2) S. oben S. 167 Anm. 3. uto apo dydm tastabhvdmsayn dliann ahim. 

ydthd vrtra ima apas tastdrfMia visvddha yatih. 

dstabhndt sindhuTn arnavdm. ®) ydt sasdntafn vdjrenabodJiayo ^hvn/i. 
'^) abudhydm dhudhyarrvdnani susupdi^m indra . . . dJiini vd^rena vi rindh* 
®) Auch 1, 54, 10 antdr vrtrdsya jathdresu pdrvatah und 1, 32, 2 dhann 
dJiim pdrvate ii^riydndm. Inwiefern sicb diese Stellen sofort erklareii, wenn 

6705 Liiders. Vaxuna 1. 
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aurnaxdbJidm alilsuvmn | himendvidliyad drbudam. Er will himina 
als Zeitbestimnuing fassen: „lm Winter schliig Indra den Arbnda/' 
Ich will kein Gewicht daraiif legen, daB liier schlieBlich gar nicht 
von Vrtra die Rede ist, sondern von Arbuda, da beide nnzweifeb 
liaft verwandte Wesen sind. Man wird aber zngeben miissen, daB 
die natiirliclie Ubersetzung von hmMm 5 ,durch Schnee^^ ist. Aller- 
dings gibt es, soviel icli weiB, keine zweite Stelle, wo etwas tiber 
die Waffe, der Arbuda erlag, gesagt wlirde^); die Totung durch 
Seimee liat aber ihre Parallelen in ahnlichen Sagan. Mit Namuei^) 
hatte Indra einen Vertrag gemacht, ilin nicht bei Tage und nicht 
bei Nacht, nicht mit Trockenem nnd nicht mit Nassem zu toten^). 
Es ist sicherlicli spatere Erweiterung, wenn SBr. 12, 7, 3, 1 hinzu- 
fiigt: „nicht mit Stock noch mit Bogen, nicht mit flacher Hand 
noch mit der Faust Indra umgeht den Pakt, soweit er die 
Waffe betrifft, indem er den Damon mit dem Schanme des Wassers 
totet, der weder trocken noch naB, oder wie wir vielleieht genauer 
sagen wiirden, weder fest noch fliissig ist“). 

wir in ihnen eine Peminiszenz an die Sage vom Winterriesen erkennen, 
verstehe ich nicht. 

8, 32, 3 heiBt es: ny drbudasya vistapam varsmdnam hrhatds Ur a | hr si 
tad indra pailmsyam, „Ziehe hinab die Oberflache des Arbuda, die Hohe 
des GroBen. Diese Heldentat, Indra, hast du getan“. 

2) tJber die Namuei-Sage siehe Bloomfield, JAOS 15, 143ff. 

MS- 4, 3, 4 samdhdm te samdadhai yathd tvd na diva handni na naktam 
na suskena ndrdreneti; TB. 1, 7, 1, 6 samdhdm samdadhdvahai . . . na mci 
ii^ske?ia ndrdrena hanah | na diva na naktam iti. Ta B. 12, 6, 8 indr as ca 
namucis cdsurah samadadhdtdm na nau naktam na diva kanan ( !) nardre^ia na 
iuske?ieti. Mbli. 9, 43, 35 f.: 

na cardrena na suskena na rdtrau ndpi cdhani 
vadhisyamy asuf'airespha sakTie satyena te iape 
na tvd diva na naktam handni na dandena na dhanvand na prthena na 
mustind na suskeria ndrdrena, Eine ahnliche Erweiterung liegt Mbli. 5, 10, 29f. 
vor, wo die Geschichte von dem Vertrage in die Vrtrasage hineingetragen 
ist, Hier lafit sieh Vrtra von den R§is versprechen; 

na iuskena na cardrena ndimand na ca ddrund 
na iastrena na cdstrena na divd na tathd niii 29 

vadhyo hhaveyam viprendrdh sakrasya salia daivataih 
*") So selion PV. 8, 14, 13 apdm phinena ndmuceh iira indrod avartayah; 
MS. 4, 3, 4 tasya . . . cupdm phenena swo ''cchinat; TB. 1, 7, 1, 7 sa etam 
apdrn phenam asincat | na vd esa iusko ndrdrah | . . . tasya . . . apdm phenena 
sira udavartayat; ^Br. 12, 7, 3, 3 tdv asvinau ca sarasvati ca apdm phenam 
vajram asincan .na iusho ndrdra iti tenendro namuc&r dsurasya . . . Mr a uda- 
vdsayat; Mbli. 9, 43, 37 ciccheddsya siro rdjann apdm pliene'na vdsavah; 
Mbh. 5, 10, 37f.: 

atha phenam taddpaiyat samudre parvatopamam 
ndyam Misko na cdrdro ^yam na ca iastram idam tathd 
enam ksepsydmi vrtrasya ksaridd eva naiisyati 
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Es ist, wie schon S. 178 Anm. 4 bemerkt, unzweifelhaft, daB in 
Mbh. 5, 10 eine tjbertragung der Namucisage auf den Vrtra statt- 
geftinden hat; aber schon in der Brahmanazeit innB eine ahnliche 
Geschichte von der Totung Vrtras im Umjauf gewesen sein. AB. 

1, 2G, 3 heiBfc es: ,,Man sagt: dadurch begehen sie gewisser- 
inaBen eine Bluttat in Gegenwart des Konigs Soma, wenn sie in 
seiner Gegenwart mit Sohmelzbutter hantieren ; denn init Sehmelz- 
butter als Vajra totete Indra den Vrtra’).“ Zum Verstiindnis inuB 
bemerkt werden, daB fiir die Brahmanas die Gleiehung Vrtra 
Soma gilt, weil Vrtra aus dem von Indra iibriggelassenen Soma, 
den Tvastr in das Ahavanl 3 'afeuer schleuderte, entstanden ist-); 
das Produkt ist naeh indischer Anschauung stets mit der Ursache 
identisch®). MS. 3, 8, 2 heiBt es daher geradezu: ,,Die GStter, die 
Schmelzbutter zum Vajra machend, toteten den Soma*).“ Die 
Sohmelzbutter ist zur Totung des Vrtra offenbar aus demselben 

sa vajram atha plienam tarn ksipram vrtre nisrsfavun 
praviSya pTienarn tam vis7Uir atha vrtrmn vyana^ayat. 

Es ist eharakteristisch fur die herrschende Exegese des Veda, daB ein Tell 
der europaisehen Erklarer apdm ph4nah wieder nicht als das nimmt, was 
das Wort besagt, sondern etwas anderes dahinter sucht. Lanman, Sanskrit 
Reader, p. 375, erklart Namuei als Wasserhose, die mit Schaum auseinander- 
birst (vgL auch JASB voL 58, 1 [1889] S. 28). Hillebrandt, Ved. Myth. IF 232 
meint, wir konnten aus Mangel an sicheren Anhaltspunkten nicht ent- 
scheiden, was der Ausdruck besage, mochte aber glauben, daB er materieller 
zu fassen sei und irgendwelche Substanz wie z.B. Blei bedevite, weil gerade 
dieses Metall in den Surazeremonien als Kaufpreis diene. Mir scheinen 
gerade umgekehrb die allersichersten Anhaltspunkte vorzuliegen, daB sich 
die Inder unter dem apdm pTiena nie ein Metall, sondern stets Wasserschaum 
vorgestellt haben. Wie konnte sonst in Verbindung damit der Ausdi’uck sic 
(MS., ^Br.) gebraucht sein, und wie konnte Indra den phena sonst im oder 
am Meere (Mbh.) finden? Und schlieBiich entspricht doch wohl aueh nur 
der Schaum und nicht das Blei der Bedingung na iuskena inardrena. Bloom- 
field JAOS 15, 157f. hat gewiB recht, wenn er in dem Blei ein Substitut 
fur den Schaum sieht, der schwer zu beschaffen und schwer zu benutzen 
war. — tiber die Rolle, die der Schaum {pMna) in der Kuyava-Sage spieit, 
VgL Geldner (Ubers.) zu 1, 104, 3. 

tad dTiuh hruTam iva vd etat somasya rdjno ^nte caranti yad asya ghrte- 
ndnte caranti ghrtena hi vajrenendro vrtram alvan. Der letzte Satz auch AB. 

2, 23, 6. * 

") TS. 2, 5, 2, 1. 

Hillebrandt (II^ 186) sucht auch diese Gleiehung fur seine Deutung 
des Vrtra zu verwerten : , „selbst die mehrfach ausgesprochene wunderliche 
Ansiciit, daB Vrtra == Soma sei, wird verstandlich, wenn wir bedenken, daB 
Soma nur ein liier naeh Belieben eingesetzter Name fur ,Mond‘ sein kann 
und der Mond Herr des Winters ist.“ Mir scheint die oben angefuhrte eiii- 
fache Erklarung derartige tiefsinnige Spekulationen uberfliissig zu machen. 
ghftam vai devd vajram krtvd scmiam aghnan. 


12 * 
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Gmnde gewalilt, a.us dem Namuci ndt Schatim getotet wird ; beides 
sind Stoffe, die zwisciien Festem und Fliissigem in der Mitte stelien. 
Und demselben Gmnde verdankt sicheiiicli auch der Schaum seine 
Wahl znr Totung des Arbnda. 

Ich vermag also in 8, 32, 26 keinen Hinweis anf den Winterdamon 
zu erkennen, und auch ein paar andere Stelien, aus denen Hille- 
brandt (VM. II^ 185) folgeri}, da6 Vrtra etwas wie „ohninachtige 
Schauer kornigen Eises'" sende, sind meines Erachtens jedenfalls 
ziim Teil anders aufzufassen: 

2, 30, 3 ,,Denn aufrecht stellte er sich in die Luft, dann 
schwang er die Waffe gegen Vrtra; in Nebel sich kleidend, 
elite er auf ihn zu; mit scharfer Waffe besiegte Indra den 
Feind^)''; 

10, 73, 5 ,.Berauscht von der Wahrheit her, (gelangte) 
Indra zugunsten der Gescliopfe mit den regen Genossen zum 
Ziel. Denn mit diesen (Zaubern) ging er auf die Zauber, den 
Das^ui los: er streute die dunklen Nebel, die Dunkelheit 

aus2)/‘ 

Hillebrandt bemerkt, es ware denkbar, 2, 30, 3^ und 10, 73, 5^ 
auf Indra zu beziehen; mir scheint, daB eine unbefangene Inter- 
pretation gar nicht umhin kann, das zu tun. Fur die Annahme 
eines Wechsels des Subjekts laBt sich gar nichts anfiihren, und der 
Ausdruck Ufa him ddudrot paBt entschieden besser auf Indra als 
auf die Schlange, die man sich im allgemeinen jedenfalls als liegend 
und sogar als schlafend dachte. DaB Indra den Vrtra in Verhiillung 
angriff, wird auch 5, 29, 4 gesagt: ,,Obwohl er sich verhiillt hatte, 
setzte er das Tier in Furcht. Den Verschlinger verschlingend (?), 
schlug Indra den fauchenden Danava zurxick und nieder^).^' An 
der Verwendung des Nebels durch Indra brauchen wir aber um so 

urdhvo 7iy dsthdd ddhy antdrikse ^dhd vrtrdya prd vadTidm jahJidra ) 
miham vdsdna upa Mm ddtidrot iigmdyudho ajayac chdtrum indrah. 

2) mandamdna Had ddM prajdyai sdhliihhir indra isirebhir drtham | dhhir 
hi mayd upa ddsyum dgdn mihah prd tamrd avapat tdmamsi, — Die Erwah- 
nung der Genossen, unter denen offenbar die starkende Lieder singenden 
Maruts zu verstehen sind, macht es wahrscheinlich, daB sich die Strophe 
auf den Kampf gegen Vrtra bezieht, wenn dieser aucb sonst nicht als 
Dasyu bezeichnet wird. 

samvivydnd^ cid bhiydse mrgdm hah | jigartim indro apajdrgurdnah 
prdti avasdntam dva danavdm han. Hoehstwahrscbeinlich bezieht sich auch 
diese Strophe auf den Kampf gegen Vrtra, der 1, 80, 7; 8, 93, 14, wolil auch 
5, 32, 3 mrgd, 2, 11, 10 ddnavd genannt wird. Auch die vorausgehende 
Strophe (5, 29, 3) schlieBt mit dem Hinweis auf den Vrtrakampf: dhann 
dhini papivdm indro asya. 
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weniger AnstoB zu nehnien, als Indra sich aucli in cler Namiieisage 
des Nebels bedient, um seinen Feind zu besiegen. Xacli den nieisten 
Quellen vermeidet Indra die Bedingung, den Naiiiuei nicht bei 
Tage und nicht bei Nacht zu toten, allerdings dadurcli, daB er ihn 
in der Dammerung vor Somienaufgaiig angreift^). Aber nacli Mbli. 
9, 43, 36f. umgeht Indra den Vertrag dadurcli, daB er den ^^Tebel 
beiiutzt^), und MS. 4, 3, 4 sind die beiden verschiedenen Arten der 
Uberlistung vereinigt : Indra breitet bier bei Sonnenaufgang Xebel 
aus^), Ich halte es fur wahrscheinlich, daB die Dammerung in der 
Namucisage das Ursprungliche ist und daB bei der unverkenn- 
baren Neigung, die Geschichten der Damonenkampfe miteiiiander 
zu vermischen, der Nebel gerade aus der Vrtrasage ubernommen 
ist. Auf jeden Fall aber beweisen die ziiletzt angeftihrten Stellen, 
daB der Nebel als Maya des Indra dem Inder keinen AnstoB be- 
reitete. 

Anders liegt die Sache in einer dritten Stelle; 1, 32, 13: ,, Nicht 
Iiaben der Blitz, nicht der Donner, nicht der Nebel und der Hagel, 
den er ausstreute, ihm Erfolg verschafft. Als Indra und die Schlange 
ktoipften, trug Indra auch fiir alle Zukunft den Sieg davon^^).'" 
Nach dem Wortlaut des Textes ist es nicht sieher, daB sich die 
erste Halfte der Strophe auf Vrtra bezieht ; das asmai konnte an 
und fiir sich ebensogut auf Indra gehn, von dem auch unmittelbar 
vorher die Rede ist^). Man konnte dann in den Worten vielleicht 
den Sinn suchen, daB Indra seinen Sieg nicht seinen Mayas, sondern 
nur sich selbst verdankte. Allein dieser Gedanke miiBte in der 
zweiten Halfte der Strophe doch deutlich zum Ausdruck kommen. 

TB. 1, 7, 1, 7 vyustdslt | miuditah suryah | na vd etad diva na nahtanii 
TaB. 12, 6, 8 vyustdydm anudita dditye . . . etad vai na naktani na diva 
yad vyustdydm anvdita dditye \ ^Br. 12, 7, 3, 3 vyus^ydm rdtrdv anxidita 
dditye na diva na naktam iti; Mbh, 5, 10, 33 ff. (auf Vrtra libertragen, s. oben 
S. 178 Anm. 4): 

sa Icaddcit samudrdnte samapaSyat mahasiirmn 33 

samdliydhdla updvrtte mtihuHe cdtiddrime 

tatah samcintya hhagavdn varadcinain malidtmanah 34 

sarndhyeyam vartate raudrd na rdtrir divasani na ta 
evam sa Jcrtvd samayam drstvd ntlidram Isvarah 
ciccheddsya swah . . . 
upodaye suryasya nthdram samtatya. 

ndsmai vidyun nd tanyatdli sisedha nd yam miham dkirad dliradunim 
ca I indras ca ydd yuyudhdte dhis cotaparihliyo maghdvd vi jigye, 

djayo gd djayah sura somam dvdsrjah sdrtave saptd sindhmi. Audi cler 
Ausdruck sisedha ist nicht eindeutig; es konnte auch zu sedJiati „vertreiben“ 
gehoren; s. Oldenberg zur Stelle. Pur unsere Frage wlirde das nichts aus- 
machen. 
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Aiich kampft India soiist niclit mit dem Biitze; der Vajra ist in 
der vedisclieii Vorstellung niclit der Blitz. Man wild also zugeben 
miissen, daB in 1, 32, 13 in der Tat Blitz und Donner, Nebel iind 
Hagel als die Kampfmittel Vrtras Mngestellt werden. 

Hierzu zieht Geldner als Parallelstelle 1, 80, 12 heran: ,,Nicht 
durch vepas, nicbt durcli tanyatd erschreckte Vrtra den India 
DaB vepas liier Hagel bedeute, wie Brunnliofer^) glaubt, lialte icli 
fur ausgesclilossen. Iin Sanskrit hat es jedenfalls an keiner andern 
Stelle diese Bedentung, und das awestische vafra, neupers. barf 
„Schnee'', das Brunnhofer heranzieht, stimmt lautlich mit vepas 
iiberhaupt gar nicht xiberein. vepas kann kaum etwas anderes als 
,,zitternde Bewegung'', ,,Zucken'‘ sein; tanyatd wild man aller- 
dings nicht von tanyatu „ Donner ‘‘ trennen konnen, aber gerade 
weil es mit vepas verbunden ist, wird man es eher auf das Gebriill, 
das Vrtra ausstoBt, als auf den Donner der Gewitterwolke be- 
ziehen iniissen^). DaB Vrtra briillte, wird aber ausdriicklieh er- 
wahnt : 

i. 52, 10: ,,Auch der machtige Himmel wich vor dem Ge- 
tose dieser Schlange zuriick^)""; 

6,17,10: ,,den Donnerkeil, mit dem du die brullende 
Schlange zermalmtest®)“ ; vgl. auch 

5,29,4: ,,Er schlug den schnaubenden Danava zu 
Boden^)^^; 

1, 61, 10 : ,, Durcli seine Starke schlug Indra mit dem Vajra 
den schnaubenden Vrtra in Stiicke’)'*; 

8, 96, 7 ,,Vor dem Schnauben Vrtras weichend, lieBen 
dich alle Gotter, die deine Genossen waren, im Stich^)."^ 
Auch die spatere Sage hebt noch genau so wie 1, 52, 10 das Gebriill 
Vrtras hervor, das Himmel und Erde erbeben macht und sogar 
Indra in Schrecken versetzt^). 

nd vepcbsa nd tanyatendrani vrtro vi hlhJiayat. BB 26, lOlff. 

DaB tanyati in freierem Sinne gebraucht wird, zeigt 6, 38, 2: gliosad 
indrasya tanyati hruvandh. 

dyads cid asydmavdm dheh svandd dyoyavlt. 
vdjram . . . yena ndvantam dhim sdm pinak. 

®) prdti svasdntam dva ddnavdm han. 

") asyid evd Mvasd iiisdntam vi vrscad vdjrena vrtrdm ifidrah. 

®) vrtrdsya tvd ^vasdthdd tsa7nd7id viive devd ajahur ye sdkTidyah. 

®) Mbh. 3, 101, 13f.: 

jndtvd balastharn trida^ddhipatn tzi naridda vrtro maJiato nindddfi 
tasya prariddena dhard diias ca kharn dyaur nagdd cdpi cacdla sarvam 1 3 
tato mahendrah paramdhhitaptah drutvd ravarn ghorariipani mahdntam 
bJiaye nimagnas tvarito mumoca vajrani mcdiat tasya vadhaya rdjan 14 
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DaB der ,, 00111161 ^^“^ des Vrtra in der Tat das Gebriill ist, das aus 
seinem Munde geiit, scheint mir dentlich aus 1, 52, 6 Iiervorzii- 
gelien: ,,Als dn, India, in die Kinnbaeken des im Sturze scliwer 
zii fassenden Vrtra den Donner MnunterscMugsti)/' mjaglicmtha 
tanyatnm ware ein wnnderliclier Ansdruck, wenn man tmvijatu, wie 
es bisher allerdings wohl allgemein geschehen ist, auf den Doimer 
des Gewitters beziehen wollte; Indra konnte wohl den Blitz, aber 
docli kaum den Donner herniederschleudern. Anders, wenn wir in 
tanyatu das aus dem Rachen der Schlange dringende Gebriill selieii, 
das Indra ihr in das Maul zuriickschlagt. Nur bei dieser Auffassung 
scheint mir auch das hdnvoh zu seinem Reclite zu kommen. 

Ebenso kann sich der Dichter von 1, 32, 13 den tanyatil gedacht 
liaben, und eine Schlange, die Donner aus ihrem Munde hervor- 
gehen laBt, kann schlieBlich auch Blitze speien. Gerade die Ver- 
binduiig von Blitz und Donner mit Nebel und Hagel scheint mir 
zu beweisen, daB hier der Dichter einfach frei seiner Phantasie in 
der Ausschmiickung der Mayas des Vrtra folgt, zumal er sich auch 
sonst durch originelle Einfalle auszeichnet ; ich brauche nur an die 
Hineinbeziehung der Mutter des Vrtra in V. 9 und die Ver wand- 
lung Indras in ein RoBhaar in V. 12 zu erinnern. Das ganze Lied, 
das nur den Vrtrakampf behandelt, enthalt nichts, was vermuten 
lieBe, daB es klimatische Vorgange scMldern oder auch nur auf sie 
anspielen wollte. 

3. Der Vrtrakampf als vedischer Weltschopfiaigsmythus 

Ofters wird in Verbindung mit der Vrtratotung von Indra ge- 
sagt, er habe die Sonne aufgehen lassen oder am Himmel be- 
festigt : 

1, 51, 4: ,,Du dffnetest die Verschliisse der Wasser; du 
packtest den aus Feuchtigkeit bestehendeu Schatz in dem 
Berge, Als du, Indra, die Schlange mit Macht erschlagen 
hattest, da lieBest du die Sonne am Himmel aufsteigen, so 
daB man sie sehen konnte 

1, 52, 8: ,,Als du, Indra, der du deine Geisteskraft zu- 
sammennahmst, mit den Falben den Vrtra erschlugst und 
fur Manus denWassern einen Ausgang suchtest, da Meltest 

vrtrdsya ydt pravane duTgfbhiivano nijagJidTitlia indra tanyatuni. 

tvdrn apdm apidJidnavrnor dpddJidraydh pdrvate ddnutncid vcisu j vrtvaip 
ydd indra idvasavadJiA/r dhim dd it suryam divy drohayo drm. 
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dll den ehernen Vajra in den Armen, maclitest die Sonne 
am Himmel fest, da6 man sie sehen konnte^)^'; 

2, 13, 5: „Dann lieBest du die Erde den Himmel schauen, 
der du, du Schlangentoter, die Bahnen der Eliisse frei- 
machtest-).'" 

Das Aufsteigenlassen der Sonne wird bisweilen aucli als ein Er- 
siegen oder Gewinnen der Sonne liingestellt, so in dem Liede, mit 
mit dem die Maruts Indra zum Kampfe starken: 

8, 89, 3, 4: ,,Singet, ibr Maruts, fiir den groBen Indra euer 
Brahman. Moge der Vrtratoter den Vrtra erschlagen, der 
hundertmal Kluge, mit dem hundertknotigen Vajra. ,Fuhre 
kiiiin den Schlag nach ihm, du Kiihngesinnter 1 Auch groBer 
Rulim mOge dir werden! Die Wasser mogen eilig ausein- 
anderfiieBen, die Mutter ! Mbgest du den Vrtra toten ! Ersiege 
die Soime3)!‘‘^ 

Bisweilen wird der Erzeugung der Sonne noch die der Morgenrote 
und des Himmels hinzugefugt: 

6, 30, 5^): ,,Du (lieBest) die Wasser durcii die Tore nach 
alien Seiten (laufen). Du, Indra, brachest die Feste des 
Berges auf. Du wurdest der Konig der Welt, der Vdiker, 
miteinander die Sonne, den Himmel, die Morgenrote er- 
zeugend^)''; 

1, 32, 4: ,,Als du, Indra, die erstgeborene der Schlangen 
totetest und da die Zaubereien der Zauberkraftigen noch 
uberzaubertest, die Sonne, den Himmel, die Morgenrote er- 
zeugend, da hast du fortab keinen Feind mehr gefunden®).'^ 

jctghanvdni u hdrihhiJi samhhrtahratav indra vrtrdm rndnuse gdtuydnn 
apdh I dyaccJiatlid hahvor vdjram dyasdm ddhdrayo divy a s dry am drse. 

2) ddhdkrnoh prihivim samdfie dive yo dhautlndm aliihann drinaJc pathdh. 

prd va indrdya hrJiatd ^ndruto hrahtnarcata | vrtrdm hanati vrtralid 
satdhratur vdjre?ia satdparva7id 1 1 abhi prd hhara dhrsatd dlirsanmanah srdvas 
cit te asad brhdt | drsantv dpo jdvasd vi matdro Jidno vrtrdm jay d svdh. — Ge- 
legentlich wird die Gewinnung der Wasser und der Sonne, ebenso wie die 
der Klilie im Valamythos, auch auf Agni iibertragen: 5, 14, 4 agnir jdto 
arocata gJindn ddsyun jyotisd tdmah | dvindad gd apdh svdh^ ,,Agni er- 
strahlte eben geboren, die Dasyus erschlagend, die Finsternis durch das 
Licht (beseitigend) ; er fand die Kuhe, die Wasser, die Sonne*'. 

Auch in dem vorhergehenden Verse (6, 30, 4) wird von dem Vrtra- 
kampfe gesprochen: dhann dhim parisdydnam drno ^vdsrjo apd dcchd samu- 
drdm. 

ivdm ap6 vi ddro visuclr indra drlTmm arujah pdrvatasya | rdjdbhavo 
jdgatai carsamndm sakdm suryam jandyan dydm usdsam. 

®) ydd indrdhan pratliamajam dhlndm an mdyindm dmindh protd indydh | 
at stryanb jandyan dydm usdsam tddUnd idtrurn nd kild vivitse. 
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Vorlaufige Vorbemerliungen des Herausgebers 

Dem bier vorgelegten ersten Band von Heinrich Liiders’ nach- 
gelassenem groBem Veda-Werk soli mdglichst bald in einem zweiten 
der Rest folgen. Diesem zweiten Band wird neben samtlichen 
Registem ein Vorwort beigegeben werden, in dem iiber Geschichte 
und Nachkriegsschicksale des Werkes sowie Grundsatze und Art 
der Herausgabe bzw. Rekonstruktion eingehend berichtet nnd 
Rechenscbaft gegeben werden soli. Die jetzigen Vorbemerkungen 
beschranken sick auf die fiir die Lektiire des ersten Bandes un- 
umgangliche Orientierung des Lesers. 

Das dreibandige Werk „Varuna“, von dem Bd. I und II nahezu 
fertig waren, ist im Salzbergwerk Wintershall, wo es mit Liiders’ 
gesamtem wissenschaftlickem NachlaB ansgelagert war, durch 
Plunderer schwerstens verstiimmelt worden. Die Druckmanu- 
skripte der Bande II und III sind ganz verloren. Gerettet sind 
1) das Druck-MS. von Bd. I, mit 23 kleinen und mittleren Liicken 
und einer groBen, infolge deren das letzte Drittel des 6. und das 
ganze 7. der 11 Kapitel ausgefallen sind; 2) eine groBe Masse von 
Materialien, Vorarbeiten und Entwiirfen zu alien drei Banden 
(fortan als „Mat.“ bezeicknet); 3) die MSS. zweier Akademie- 
vortrage von 1910 und 1920 und eines Vortrages vor der Religions- 
wissensckafblicken Vereinigung in Berlin von etwa 1922, wozu 
nock die ZDMG 98, S. Iff. abgedruckte Rektoratsrede von 1931 
kommt; 4) ein GroBteil der sorgfaltigen stenograpkiscken Notizen 
von Herm Dr. W. Lentz aus dem Berliner Indologenkranzcken, 
dem Luders nack seiner Emeritierung einen groBen Teil des Werkes 
vortrug. 

Dieses gesamte Material ermbgkckte es, die Liicken von Bd. I 
so zu scklieBen oder zu iiberbrucken, daB der ganze Band okne 
storende Unterbreckung des Zusammenhanges gelesen werden 
kann, und den II. Band so weit zu rekonstruieren, daB sein wesent- 
licber Inkalt, und damit der vom Rta handelnde Kern des ganzen 
Werkes, als fur die Wissensckafb gerettet bezeicknet werden daxf. 
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Die Mat. ergaben ferner eine betraehtliche Menge wertvoller 
Ausarbeitungeii, von denen niclit sicher ist, an welcber Stelle oder 
ob liberhanpt sie nach Liiders’ letztem Plan in dem groBen Werk 
ersclieinen sollten, deren Ver5ffentlichung aber jetzt nach seinein 
Tode selbstverstandlich geboten ist. Endlich haben die nnter 3) 
erwahnten Vortrage nach der schweren Verst iimmelung des 
Werkes dokumentarischen Wert, da sie in gegenseitiger Erganzung 
einen ziemlich eingehenden Uberblick iiber das Ganze geben. 
Es wurde daher aus ihnen, nnter moglichster Beibehaltung des 
Lhders’schen Wortlauts, eine Einleitung zusaminengestellt, die 
dem Leser als einfiihrende Ubersicht die nicht ganz einfache 
Lektiire des Werkes erleichtern soil. 

Die Vortragsmanuskripte enthalten, als fiir den miindlichen 
Vortrag bestimmt, keinerlei Stellenangaben und die Zitate nur 
in Ubersetznng. Hieraus ergibt sich, daB in der Einleitung samt- 
liche Anmerkungen vom Herausgeber hinzugefiigt sind, weshalb 
sich ihre besondere Kennzeichnung als Zusatze eriibrigte. Im Text 
des eigentlichen Werkes sind dagegen Zusatze, Erganzungen, 
Anderungen usw. des Herausgebers durch [ ] und Anmerkungen 
kenntlich gemacht. Eine durchgehende und aus naheliegenden 
Grunden nicht jeweils kenntlich gemachte Anderung hat sich der 
Herausgeber in der Anordnung des Textes erlaubt. In Liiders’ 
Druckmanuskxdpt stehen samtliche Sanskrit-Zitate jeweils vor ihrer 
Ubersetznng im fortlaufenden Text. Zur dringend erwiinschten 
Erleichterung der Lesbarkeit wurden die Sanskrit-Originale nach 
Mdglichkeit (d. h. soweit nicht der Sanskrit- Wortlaut besprochen 
wird) in Anmerkungen verwiesen. AuBerdem wurden zur besseren 
tibersicht langere Stelienreihen ohne oder fast ohne verbindenden 
Text eingeriickt. Endlich stammt auch die Unterteilung der langeren 
Kapitel durch Zwischeiiiiberschriften vom Herausgeber. 

Auch diese vorlaufigen Vorbemerkungen konnen nicht ab- 
geschlossen werden, ohne fur mannigfache Hilfe den Dank abzu- 
statten. Dieser gebiihrt zuerst Ernst Waldschmidt, der von dem 
Augenblick an, wo im Januar 1947 die Reste des Liiders’schen 
Nachlasses an ihn gelangten, den unterzeichneten Herausgeber in 
anregender Zusammenarbeit laufend beraten und ihn, bei seiner 
anfanglich starken Behinderung durch auBere Verhaltnisse und 
Biichermangel, in Jeder Weise untersttitzt hat; u. a. ist ihm die 
Identifizierung zahlreieher Zitate der Einleitung, besonders aus der 
Rechtsliteratur, zu danken. Walther Schubring hat eine, Paul 
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Tliieme zwei Korrekturen mitgelesen; beide Herreii steuerten 
weitvolle Aixregungeii und Verbesserungen bei. ITm die (in 'wenigen 
Fallen unmoglich gebliebene) anfierst miilievolle Nachprlifuiig 
der Tansende von Zitaten hat sich Frank-Richard Hamm 
besondere Verdienste erworben; auch die vorlaufige Abkiirzungs- 
liste stammt von ihin; seine Gattin, Frau Eva-Maria Hamm, 
steuerte wiohtigen Rat auf griechischem Gebiet bei. Fiir die Zur- 
verfiigungstellung seiner auch fiir Bd. I schon wiclitigen Kranzcheii- 
notizen sei Wolfgang Lentz herzlich gedankt. Eiidlich hat ein 
DruckkostenzuschuB der Notgemeinschaft der Deutschen Wisseii- 
schaft das Erscheinen des Bandes iiberhaupt erst ermoglicht. 

Hamburg, im Friihjahr 1951 

L. Alsdorf 



Vorlauflges Abkiirzungsverzeichnis zum 1. Band 

Rgveda-Zitate sind in der Regel als solche nicht besonders bezeichnet 

(z.B. ,,1,118, 6“)- - 

- Hier mit * bezeichnete Abkurzungen sind ohne 

Verifizierung der Zitate aus dem PW. ubernommen. 

AA. 

Aitareya-Aranyaka 

AB. 

Aitareya-Brahmana ed, Aufrecht 

Abh.GWG. 

Abhandlgn. d. Gesellsch. d. Wissensch. zu Gottingen 

Ait. Up. 

Aitareya-Upani§ad 

Amara 

AmarakoSa 

Ang.N. 

Anguttara-N ikaya 

AO 

Acta Orientalia 

ApDh. 

Apastamba-Dharmasutra 

Apg. 

Apastamba-Srautasutra 

As. §r. 

ASvalayana-i^rautas'utra 

AV. 

Atharvaveda 

Avadanas. 

Avadana^ataka 

Baudh. 

Baudhayana-Srautasutra 

BB 

Bezzenbergers Beitrage 

BDh. 

Baudhayana-Dharmasutra 

Bhartrh. 

Bhartrliari, Satakatraya ed. Bohlen 

Bhp. ' 
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Ziisam,ii3.eiigefaBt wei’deii die hiiiimlischen, Lichterscheiiiuiigen in 
1 , 55, 6 : „Die Mmmlischen Lichter fur den Opferer feindlos machend, 
.sandte der sehx Kluge die Wasser herab, mn zu f]ieBen’).“ An die 
ErschlieBung des Lichtes beim Vrtrakampf ist wohl in erster Linie 
aucb in 2, 11, 18 zu denken, "ft enn bier aucb Aurnavablia neben 
Vrtra genannt wird: „Mmni die Kraft an, o Held, mit der du 
den Vrtra schlugest, den Danu Aurnavabha. Das Licht decktest 
du fiir den Arier auf; der Dasyu blieb links ]iegen=).‘’ Wenn in 
2, 12, 7 Indra genannt wird ,,der die Sonne, der die Morgenrote 
erzeugte, der der Leiter der Wasser ist®)“, so scheint aucb bier fiir 
den Dicbter die Erzeugung von Soiuie und Morgenrote mit der 
Leitung der Wasser im Zusammenbang zu stehen. 

An anderen Stellen wird die Vrtratotung aucb mit der Aus- 
breitung und Befestigung von Himmel und Erde verkniipffc. 1, 50, 
5. 6: ,.Als du den unerscbiitterlieben Grund ausdebntest, hast du 
mit Macbt den Luftraum in den Rabmen des Himmels gestellt. 
Als du, Indra, im Kampf um die Sonne im Rausehe, in Erregung 
den Vrtra tStetest, lieBest du die Flut der Wasser beraus. Du, 
Indra, der Macbtige, setztest mit Kraft den Grund des Himmels 
(und) der Erde auf ibre Platze. Du lieBest im Rausehe des ge- 
preBten (Soma) die Wasser flieBen. Du brachest die . . . des Vrtra 
mitten durcb'*).” 5, 29, 3 seblieBt: ,, Indra erschlug die Sohlange, 
naebdem er von diesem (Soma) getrunken®^).“ Daim falirt V. 4 
fort; ,,Daim stemmte er beide Welten weiter auseinander. Obwobl 
verhiillt, maebte er das Tier sicb furchten®).“ Auf den Vrtrakamjjf 
beziebt sicb aucb 8, 89, 5: ,,Da du, unvergleichbcher Gabenherr, 
zur Vrtratdtung geboren wmrdest, da breitetest du die Erde aus, 
da stiitztest du den Himmel ’).“ Im Zusammenbang mit der Wasser- 
gewinnung wird die Trennung von Himmel und Erde in 5, 31, 6 
erwahnt; der Dicbter will kiinden ,,daB du, Machtiger, die beiden 


jyotlmsi knwdnn avrlcani ydjyave '‘va suhrdtuh sdrtavd apdh srjaf. 
dhisvd sdvah sura yena vrtrdm avdbhinad ddnum aurnavdblidm | dpd- 
vrnor jyotir drydya ni savyatdh sddi ddsyur indra, 
yah suryam yd usdsam jajdna yd apdm netd, 

vi ydt tiro dhardnam deyutam rdjo diva dtdsu barlidtid | st»dr- 

mtlhe ydn mdda indra hdrsyahan vrtrdm nir apdm aubjo arjiavam || tvd7n 
divo dhard^iam dJiisa ojasd prthivyd indra sddanesu mdhinah | ivdin sutdsya 
made arind apo vi vrtrdsya samdyd pdsydrujah. 
dhann dhim papivdm indro asya. 

®) dd Todasi vitard^n vi §kahlidyat samvivydndi cid bhiydse mj'gdni kah, 
ydj jdyathd apurvya mdghavan vrtrahatydya | tdt prtliivim aprathayas 
tad astahhmd utd dydm. 
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Welten auseinandertatest, fur Manu die naBscliimniernden Wasser 
ersiegend“^). Nebeneinander steht die Befestigung von Himmel 
und Erde und die Befreiung der Wasser aucli in 3, 30, 9, wo es im 
AiiscMuB an die Tdtung des Vrtra lieiBt: ,,Du hast die . . . rege, 
groBe, unbegrenzte Erde auf ihren Platz gesetzt. Der Stier stlitzte 
den Hinnnel, den Luftraum. Die W'asser sollen stronien, von dir 
hierher getrieben-)/‘ Ahnlich heiBt es 1, 103, 2: ,,Er befestigte die 
Erde und breitete sie aus. Nachdem er mit dem Vajra (den Vrtra) 
erschlagen hatte, entsandte er die Wasser^)/' Die Gewinnung der 
Wasser wird mit der Gewinnung der Sonne, des Hinxmels und der 
Erde zusammen genannt in 3, 34, 8: ,,Der die Sonne und die 
Wasser, die Gottinnen, gewann, der die Erde gewann und diesen 
Himmel, dem Indxa jauchzen die Liederfreudigen zu^)/' 

Im Zusammenhang mit der Eestigung der Raume, des Himmels 
mid der Erde, der Ausbreitung des Luftrauins, wird bisweilen auch 
die Eestsetzung der Berge erwahnt, und auch in diesem Palle wird 
fast liberall die Wasserbefreiung oder die VrtratOtung daneben 
genannt : 

2, 17, 5: ,,Er befestigte mit Kraft die vorwartsgeneigten 
Berge; nacli unten gewandt, machte er die Tatigkeit der 
Wasser; er befestigte die allnahrende Erde; er stiitzte mit 
Zaubermacht den Himmel, daB er nicht herabfieP)'' ; 

6, 30, 3: ,,Selbst heute noch, selbst jetzt noch besteht diese 
Tatigkeit der Fltisse, da du, Indra, ihnen die Baku furchtest. 
Die Berge setzten sich nieder wie Fiiegen®). Durch dich, du 
sehr Kluger, sind die Raume festgemachf^)'"; 

2, 15, 3: ,,Wie Wohnsitze hat er die vorwartsgeneigten 
(Berge)®) mit MaBen abgesteckt; mit dem Vajra erbohrte er 

-sdhtlvo ydd vibhdrd rodasl uhhe jdyann apo mdnave ddnudtrdh. 

2) ni sdmanam isiram indra hhumim mahim apdram sddane sasattlia | 
dsiahhnad dydm vrsabho antdriksam drsantv dpas tvdyeJid prdsutah. 

®) sd dhdrayat prthivim paprdthac ca vdjrena hatva nir apdh sasarja. 

"*) sasavdmsam svdr apds ca d&vih | sasdna yah prihivim dydm utemdm 
hidram madanty dnu dhtrandsah. — Die Idee des Gewinnens (sasdnay asanot) 
wird in den beiden folgenden Strophen auf alle moglichen Dinge ausgedelint 
und dabei die Sonne {sdrya) noch einmal genannt. 

sd prdcindn pdrvatdn drmhad ojasddhardoinam akrnod apdm dpah | 
ddliarayat prthimm msvddhdyasam dstahTindn mdydyd dydm avasrdsah. 

Geldner, Ved, St. 2, 179f. 

') adyd cin nil cii tad dpo nadindm ydd dhhyo dr ado gdtum indra | ni 
pdrvatd admasddo nd sedus tvdyd drlhdni sukrato rdjdrnsi. 

Ich halt© im Hinblick auf prdcindn pdrvatdn in 2, 17, 5 die von Olden- 
berg vorgeschlagene Erganzung von pdrvatdn fur die wahrscheinlichste ; 
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die Quellen der Fliissei); er lieB sie naoh Lust auf ihreu 
Pfaden, den langen Bahnen, iaufen. lui Pvauschc des Soma 
hat Indra dies getan“)“; 

2, 12, 2: ,,I)ei' die schwankende Erde befestigte, der die 
erschtitterten Berge festmachte®). der den Luftraum weiter 
ausmaB, der den Himmel starkte, der, ihr Leute. ist Indra *).“ 

In der folgenden Strophe (2, 12, 3) w ird zunachst der Vrtrakampf 
erwahnt®), dann auch die Vala-Offnung und andere Taten des 
CJottes. In 3, 30, 4 wd die Befestigung der Berge im AnschluB an 
die Totung der Vrtras (neutr.) erwahnt; „I)enn du fiirwahr er- 
schlagst dauernd die Vrtras, das Unersehiitterliehe erschiitternd. 
Nach deinem Gebote stehen Himmel und Erde, die Berge da wie 
eine eingegrabene (Saule) ®),“ 

Man hat in einigen dieser Stellen eine Anspielung auf die Sage 
von der Abschneidung der Fiiigel der Berge sehen wollen'^), die 
zuerst MS. 1, 10, 13 erzahlt wird: „Die Berge waren die altesten 
Kinder Prajapatis. Sie waren befliigelt. Sie flogen fort und lieBen 
sich nieder, wo immer sie Lust hatten. Ba wurde diese Erde 
schwankend. Indra schnitt ihnen die Fiiigel ab. Er befestigte mit 
ihnen (den Bergen) die Erde. Die Fiiigel wurden zu Wolken. Darum 
treiben diese immer zum Berge, denn der ist ihr Geburtsort®).“ 

Pischel, Ved. St. l,173f., war der Ansicht, daB diese Sage durch 
4, 64 fiir den Rgveda bezeugt werde. Das Lied feiert Savitr als den 

Indra hat die Berge wie Hauser nacli festem Plan auf ihre Platze verteilt. 
Geldner erganzt zweifelnd ^pathah nach c (vgl. 9,91,5), namlich der 
Flusse“, 

Geldner: ,,mit der Keule offnete er die Kanale der Flusse“; aber khd 
ist „Loch, Quelle“. 

“) sddmeva praco vi minidya mdnair vdjrena Tcfiany atpjan nadtnunh 1 
vfthdsrjat pathibhir dlrghayathaih somasya td nidda indr as cakdra. 

DaS das die Bedeutung von dranirbdt ist, zeigt 10, 149, 1 savitd yaiitraih 
prthivtm aramndt. 

ydh prthivtm vydthmndndm ddrmhad yah pdrvatdn prdkupitdm dramrmt [ 
yo antdrihsam vimame vdrlyo yd dyam dstabhfidt sd ja7idsa indrah. 

yo hatvdhim drimit sapid sindhmi. 

®) tvdm hi smd cydvdyann dcyutdny eko vrtra cdrasi jighnamdnali 1 tdva 
dydvdprthivi pdrvatdso ^nu vrataya nimiteva tasthuh. 

So fiir 2, 12, 2 schon L. v. Schroeder, Indiens Lit. und Cult., S. 142; 
Pischel, Ved. St. 1, 181; fiir 2, 17, 5 Pischel, ebenda, fiir 6, 30, 3 Geldner, 
Ved. St. 2, 180. In seiner Ubersetzung nimmt Geldner sie nur fiir 2, 17, 5 
und 6, 30, 3 an. 

prajdpater vd etaj jye^fham tokam yat parvatds tc pahsuia dsayis fe 
pardpdtam dsata yatra yatrdkdmayantdtha vd iyam tarhi Sifhirdslt tesd7n 
indrah paksdn acchinat tair imam adrmhad ye paksd dsanis tejmnutci abJiavams 
tasmdd ete sadadi parvatam upaplavante yonir hy esdm esah. 
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Gott, der alles anf Erden uixd im Himmel bestimint. In V. 5 heiBt 
es: indrajyesthdn brkddbhyah pdrvatebhyah hsdydm ebhyah suvasi 
pastydvatah [ ydthdyathd patdyanto viyemird evaivd tastkuli savitah 
savdya te, Pischel fafite patdyanto viyemire als ,,sie breiteten die 
Fliigel aixs, indem sie flogen'' nnd wollte das auf die in dem ersten 
Pada genannten Berge beziehen. Geldner hat sich Pischel an- 
gesehlossen; er iibersetzt die Strophe: ,,(Du hast die Gotter) mit 
Indra als Oberstem den hohen Bergen (zugewiesen), diesen weisest 
du die fluBreichen Wohnsitze zu. So sehr sie auch im Fliegen (die 
Fliigel) ausgebreitet liaben, so standen sie doch anf deine Weisnng 
still, o Savitr^)/' 

Ich glanbe, daB eine genauere Priifung des Textes doch zu einer 
anderen Auffassnng der Strophe fiihrt. DaB vi yam palcsdn im Veda 
von Vogeln gebrancht wird nnd ,,die Fliigel ausbreiten'' heiBt, hat 
Pischel gezeigt; aber ich sehe nicht ein, wie das beweist, daB das 
absolut gebrauchte viyemire dieselbe Bedeutung hat. Meines Er- 
achtens kann patdyanto viyemire mxv heiBen : jjSie haben sich fliegend 
ausgebreitet Ganzlich verfehlt scheint in.ir Geldners Versuch zu 
sein, in die beiden Satze der zweiten Halfte der Strophe einen ad- 
versativen Sinn hineinzuinterpretieren. Im Gegenteil, die Verbin- 
dung durch ydtJidyathd nnd evatvd betont doch deutlich die Gleich- 
artigkeit des Verhaltens: wie sie sich — ein jeder in seiner Weise — 
ausgebreitet haben, so haben sie sich — ein jeder in seiner Weise — 
(anf den angevdesenen Platz) gestellt (nnd halten sich dort anf), 
nnd offenbar ist beides anf Savitrs Anweisung erfolgt. Wenn man 
das mit der in der MS. erzahlten Sage zusammenbringen will, muB 
man annehmen, daB die Sage nicht nur auf Savitr hbertragen war, 
sondern auch inhaltlich abwich; von der Abschneidung der Fliigel 
war Mer Jedenfalls nicht die Rede. Das legt doch die Frage nahe, 
ob sich die zweite Halfte der Strophe iiberhaupt auf die Berge 
bezieht. 

Iin ersten Pada wird gesagt, daB Savitr die, deren Oberster Indra 
ist, den hohen Bergen znweist. indrajyestJia ist in 7, 11, 5 ; 10, 66, 1 ; 


Wie weit wir vielfach noch von einer einheitlichen Interpretation der 
vedischen Lieder entfernt sind, zeigt die Ubersetznng, die Caland-Henry, 
X»’Agni§toma p. 356, von der Strophe geben und die sie als die einzige be- 
zeichnen, die fiir indrayjesfhdn einen verniinftigen Sinn gibt: „De par ton 
incitation, tu maintiens aux hantes montagnes les demeures habitables 
qu’Indra leux avait assurees auparavant; tontes tant qu’elles sont, qui en 
volant deployaient lenrs ailes, elles restent immobiles, o Savitar, [obeissant] 
a ton ineitation.^^ 
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10, 70, 4 Beiwort der Gotter {devdh), Auch in 0, 51, 15; 8, 83, 9 
yuydm M sthd suddnava indrajyesthd abMdyavah liegt kein Grand 
vor, es anf die Maruts zu beziehen, wie GraBmann (Wtb.) tiiul 
Bloomfield (Rep. I, p. 48, 297) es tun. Die Lieder, in denen die 
Strophe erscheint, sind an alle G5tter gerichtet, und daB sicli die 
Worte yuydm hi sthd suddnavah in 1, 15, 2; 8, 7, 12 auf die Maruts 
beziehen, kann nichts beweisen. Die Strophe indrajyestlid mdrud- 
gaud devdsah 'pusardtayah | visve mama srutd Immm komiiit zwei- 
mal in Liedern vor, die den Gharakter eines Praiigasastra haben. 
In 2, 41, 15 geh5rt sie dem Trca an, das an die Allgotter gerichtet 
ist, in 1, 23, 8 dem Trca fiir die Maruts. Die Beziehung der Strophe 
und damit auch des indrajyesthdh auf die Allgotter scheint die 
altere zu sein^). Auch AV. 7, 79, 2 geht indrajyesthdJi auf die Gdtter. 
Nur in AV. 3, 19, 6 ist es Beiwort der Maruts^). Wir werden da- 
nach in den indrajyesthdh unserer Strophe die Gotter im allgemeinen 
sehen mussen. 

In dem zweiten Pada: hsdydm ebhyah suvasi pastyavatak ,,du 
weisest ihnen die flutenreichen^) Wohnsitze an‘‘, hat das ebhyah 
verschiedene Deutungen erfahren. Geldner nieint, es kOnnte ,,den 
Ariern‘‘ oder ,,den Bergen'' gemeint sein; Oldenberg entscheidet 
sich fur die Berge. Die Beziehung auf die Arier oder auf die Men- 
schen iiberhaupt scheint mir nicht gerechtfertigt; Geldner hat sich 
vielleicht durch Sayanas Erklarung ebhyah yajamdnebkyah be- 
einflussen lassen. Pur die Berge beruft sich Oldenberg auf 3, 54, 20, 
wo diese das Beiwort dhruvdJcsemdsah erhalten. Ebenda werden sie 
ilayd mddantah genannt, was auf ihren Reichtum an Wassern gehen 
wird, auf den auch sonst gelegentlich angespielt wird^). Allein es 
es ist doch nicht dasselbe, ob den Bergen selbst oder deren Sitzen 
Wasser zugeschrieben werden; eigentlich konnte der Satz, wenn 
man ebhyah auf die Berge bezieht, nur besagen, daB Savitr die 
Berge ins Wasser versetzte, was natiirlich unmoglich ist. 

In 1, 23, 8 konnte mdrudganah allenfalls als Tatpurusa gefaBt werden, 
aber das Beiwort ist sonst im Veda iiberall Bahuyrihi. Bur den Dichter 
von 1, 23 sind iibrigens, wie das Trca 10 — 12 zeigt, die VMve devah und die 
Maruts identiscb. devd indrajyesthd ntaruto yantu senaya. 

®) DaB pasty dvatah, obwohl der Padapatba es als pastydvatah auffaBt, 
das feminine pasty d enthalt, scheint mir trotz Pisehel, \ ed. St. 3, 212 sicher. 
BaB man von ,,einen Ort habenden Wohnsitzen*^ im Sinne von ,,festen 
Wohnsitzen“ sprechen konnte, will mir nicht einleuchten. 

'^) pdtvatasya YiahliaTiiXTh 5, 69, 7 ; pdTvatd jiradanavah 5, 64, 9 ; yd te ague 
pdT^atasyeva dlidTdsaScant% p%pdyad deva dtrd 3,57,6; git iff iva prd rasa asya 
pinvire ddtrdni puruhTid^asah 8, 49, 2. 
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Dazu koiiimt etwas anderes. Die AuBerung, daB Savitr die Gotter 
den Bergen znweist, stimint nicht zu den vedisclien Anschaunngen. 
Die vedischen Gotter sind in ihrer Gesamtheit gewiB niclit Berg- 
bewohner ; denn wenn anch ein Berg oder die Berge bisweilen unter 
den Statten genannt warden, an denen sicli die Asvins, Indr%ni, 
Sarasvati aiifhalten^), so sind doch nur einige Gotter wie Indra, 
Visnu, die Marnts nnd Soma enger mit den Bergen verbunden, so 
daB sie geradezu als Bergbewohner bezeiehnet werden^). Der Satz 
indrajyestJidn brkddbhyah pm'mtebhyah {suvasi) erfordert daher eine 
Erganzung, nnd sie ist meiner Ansicht nach in dem folgenden Satze 
hsaydm ebhyah suvasi qMstydvatalt enthalten, wo ebhyah sicli anf die 
vorher genannten Gotter bezieht: Savitr weist die Gotter den 
Bergen zn; er weist den Gbttern die flutenreichen Wohnsitze zu; 
mit andern Worten, er hat den einen die Berge, den andern die 
Wasser als Sitz angewiesen. Ahnlich wird in 2, 38, 8 von Savitrs 


Von den Asvins 5, 76, 4 d no divo hrhatdh pd7'vatdd ddbhyo ydtam; 
7,70,3 yd7ii sthdnany a^vmd dadhdthe divo yaJwtsv osadMsu vik^iX | ni pdrva- 
tasya murdhdni sddanta; von Indragni 1, 108, 11 ydd indrdgnl divi s%ho 
ydt prthivydm ydt pdrvatesv osadhlsv apsd | dtah pari vrsandv d hi ydtam; 
von Sarasvati 5, 43, \X d no divo hrhatdh pd^'vatdd d sdrasvatl yajatd gantu 
yajndm. In alien Fallen, dem Sinne nach auch in 7, 70, 3, werden die Gotter 
gebeten herzukommen. Da die vedischen Gotter sich frei im Wei tall be- 
wegen, wird Wert darauf gelegt, moglichst alle Aufenthaltsorte, die in 
Betracht kommen, aufzuzahlen. Fur die eigentliche Statte des Gottes ergibt 
sieh daraus nichts. 

2) 8, 34, 13 wird Indra gebeten: a ydhi pdrvatehhyah samudrdsyddhi 
vis^dpahy ,,Komm von den Bergen, von der Hohe des Meeres her!‘‘ 6, 22, 2 
erhalt er aber auch das Beiwort parvatesthd, uiid zwar als reines epitheton 
ornans. 10, 180, 2 wird er mrgo nd hhlmdh hucaro giristhdh genannt, „wie 
ein furchtbares wildes Tier herumstreifend, auf den Bergen wohnend^. 
Dasselbe Beiwort erhalt 1, 154, 2 Visnu, der in 1, 154, 3 auch giriksit, in 
5, 87, 1 girijd lieillt. Von Indra und Visnu zusammen wird 1, 155, 1 gesagt; 
yd sdnuni pdi'vatdndm dddbhyd mahds tasthdtuh, ,,die beide als nicht zu 
Tauschende auf dem grojBen Rucken der Berge stehn“. Die Maruts herrschen 
in den Bergen (8, 7, 1 vi pdrvatesu rdjatha) ; sie fahren uber die Berge (8, 46, 18 
ye pdtdyante djmahhir girlndm s^vdhhir esdm; 8, 7, 14 ddhlva ydd gimidm 
ydmam iuhhrd dcidhvam), und unendlich haufig wird von ihrem ungestiimen 
Wirken in den Bergen gesprochen (1,19,7; 1,37,7; 1,39,5; 1,64,11; 
1,166,5; 3,26,4; 5,52,9; 5,56,4; 5,60,2.3; 8,7,2.4.5.34; 8,20,6). 
Sie heiBen daher parvatacyut 5, 54, 1. 3 und giristha 8, 94, 12. Soma hat 
seinen Sitz in den Bergen (9, 82, 3 girisu ksdyam dadhe; 5, 2 d te hdnu 

. , . Hpre rdhat somo nd pdrvatasya prstke) ; Varuna hat ihn auf den Berg 
gesetzt (5, 85, 2 somam ddrau), und er wird oft giristha genannt (9, 18, 1; 
62, 4; 85, 10; 95, 4; 98, 9), ein Beiwort, das auch auf seinen Saft xibertragen 
wil’d (3, 48, 2; 5, 43, 4), denn den Soma haben die Manner, die Berge, die 
Wasser zusammen mit den Kiihen siiB gemacht (3, 35, 8 imam ndrah pdrvatds 
tdbhyam dpah sdm indra gobhir mddhumantam akran). 
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Tatigkeit am Abend gesagt: ,,Nach ihreni Standort liat Savitr die 
Arten der GeschSpfe verteilt^)/‘= 1st aber meiiie Deutmig der ersteii 
Halfte der Strophe richtig, so kann sicli auch die zweite Hiilfte mir 
aiif die Gotter beziehen. Sie kommeu den Aiiweisungeii Savitrs 
nacii. Fliegend — was liier vielieicht nnr die Eile bezeichneii soli -) ~ 
begibt sich ein jeder nach dem ihm angewieseiien Standort mid bleiht 
dort. So aiifgefaBt, sclieint mir die Strophe nicht nnr eineii in sitdi 
geschlossenen Sinn zu ergeben, sondern sieh auch gedanklidi direkt 
an denSchluB der vorausgehenden Strophe (4,54,4) anzusehlieBeii; 

der Schonfingerige aiif der Weite der Erde und auf dev 
Hohe des Himinels bestimmt, das wild bei ihm \vahr=^)/‘ 

So wenig wie in 4, 54 kann ich in den oben S. 186f. angefuiuten 
Stellen eine Andeutung der Sage von den gefliigelten Bergen finden. 
Nirgends ist von Eliigeln oder voni Eliegen der Berge die Rede, 
Es bedarf aber auch zum Verstandnis des Textes gar nicht der Her- 
anziehung jener Sage. DaB man der Befestigung der Erde, der 
Stiitzung des Himmels, der Ausbreitung des Luftraums, der Ent- 
sendung der Pltisse die Befestigung der Berge aiireihte, scheint mir 
ohne weiteres begreiflich. Man muBte um so eher darauf gefuhrt 
werden, als die Berge im Vrtrainyi}hus schon als die Behalter der 
Wasser eine so groBe Rolle spielen. 

In 8, 3, 20 wird auch das Sichtbarwerden der Feuer, der Sonne 
und des Soma offenbar als eine Polge der Vernichtung des Vrtra 
erwahnt: ,,Hervor kam glanzend das Feuer, hervor die Sonne, 
hervor Soma, der indrische Saft. Aus dem Luftraum bliesest du die 
groBe Schlange fort. Diese Mannestat hast du, Indra, getan^).'^ 
Indra wird in dem Kampfe mit Vrtra durch den Somatrank ge- 
starkt. Die weltordnende Tatigkeit und die Totung des Vrtra wiixi 
daher in 6, 72, 1 — 3 Indra-Soma zugeschrieben : ,,Indra-Som.a, dies 
ist cure groBe GroBe. Ihr habt die ersten groBen (Taten) getan. Ihr 
habt die Sonne gefunden, ihr das Sonnenlicht. Alle Finsternisse 

sthaso jdnmani savitd vy dhah, 

Wie in 2, 31, 1 von den Wettfahrenden : prd ydd vdyo nd pdptan. pat 
wire! aber aneh sonst liaufig von den Gottern und iliren Gespannen, die 
im Luftraum dahingehen, gebraucht; so von Indra 2, 16, 3; 10, 43, 8 {patayat)^ 
von den Maruts 1, 88, 1; 1, 168, 6; 5, 59, 7; 8,46, 18 (pdMyante), ilireii 
Rossen 8, 7, 35, von den Asvins 1, 182, 5; 1, 183, 1; 5, 78, 1; 8, 10, 6; 
8, 35, 7—9; 8, 73, 4, ihrem Wagen 1, 46, 3; 8, 5, 22, ihren Rossen 0, 63, 6, 
von den Rossen Suryas 5, 29, 5, den Stieren Vayus 1, 135, 9 {patdyafiti), 
ydt prthivyd vdrimann a sva'^urir vdrsman divdJi suvdti satydni asya tdt. 
‘^) TiiT agndyo twtucut TiiT u sHryo Tiih sdTna indflyo Tdsah | nlr aniurlksdd 
adhamo maham dhim krs6 tad indra padmsyam. 
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habt ihr besiegt und die SchmaJier. Indra-Sonia, ihr laBt die 
MorgenrOte aufleuchten, ihr fiihrt die Sonne mit ihrena Glanze 
heranf. Ihr habt denHimmel mit einer Stiitze gestiitzt. Ihr habt die 
Mutter Erde ausgebreitet. Indra-Soma, ihr erschlagt die Schlange, 
die die Gewasser umstellt, den Vrtra. Der Himmel erlaubte es euch. 
Ihr setztet die Fluten der Fliisse in Bewegung, ihr habt die vielen 
Meeresfluten^) aufgefiillt^)/' 

Nun ist allerdings bisweilen, wie in 3, 30, 9; 1, 103, 2; 3, 34, 8; 
6, 72, 1—3 die Verbindung der weltordnenden Tatigkeit Indras mit 
der Befreiung der Wasser nur lose, so daB es nicht sicher ist, ob 
der Dichter einen zeitlichen Zusammenhang zwischen ihnen an- 
nahm oder einfaeh verschiedene GroBtaten Indras aneinanderreihte. 
Haufig wird Indra auch die Erschaffung der Sonne, der Morgen- 
rOte, die Ausbreitung der Erde, die Befestigung des Himmels und 
des Luftraums zugeschrieben, ohne daB irgendwie der Vrtrakampf 
oder die Entsendung der Wasser daneben erwahnt wiirde: 

8, 89, 7: ,,Du lieBest die Sonne am Himmel aufsteigeu®)“; 

8, 98, 2: ,,Du lieBest die Sonne erstrahlen*)“; 

6, 21, 3: „Er hat die ausgebreitete Finsternis, in der man 
sich nicht zurechtfinden konnte, durch die Sonne so um- 
gestaltet, daB man sich in ihr zurechtfinden kann®)“; 

8, 12, 30 : „Als du jene Sonne, das helle Licht am Himmel 
befestigtest, da erst haben sich alle Wesen dir gefugt®)“; 

8, 76, 4 : „Dieser (Indra), von dem in Begleitung der Maruts 
diese Sonne erobert ist^)“; 

Geldner: ,,viele Meere“, aber samudrd ist sonst nie Neutrum und von 
vielen Meeren wird sonst nicht gesprochen. samudrani muS Adjektiv zu 
drndmsi sein, vgl. oben S. 99. 

indrascmid mdhi tad vdm mahitvdm yuvdm mahdni prathamdni caJcrathuh | 
yuvdm suryam mviddtlmr yuvdm svdr viSvd tdmdmsy ahatam niddi ca [j 
indrasomd vdsdyatha usdsam dt suryam nayatho jyotisd saJid | upa dyam 
skambhdthu skdmbhanendprathatam prtJiivim vidtaram vi || indrasomdv dMm 
apdh parisfhdm hath 6 vrtrdm dnu vdm dyadr amanyata | prdrndmsy airayatam 
nadindm a samudrani paprathuh puruni, 
d suryam rohayo divi. 
tvdm S'dryam arocayah. 

**) salt tamo ^vayundm tatanvdt siiryena vayunavao cakdra, [tTber vaydna 
usw. vgl, jetzt Thieme, Untersuchungen zur Wortkunde und Auslegung 
des Rigveda, Halle 1949, S. 13 — 26. Zu 6,21,3: S. 17.] 

®) yadd siXryam amdm divi Sukrdm jyotir ddkdrayah \ ad it te viivd bhuva- 
ndni yemire. 

') aydm ha y&na vd iddm svdr marutvatd jitdm. In den beiden vorher- 
gehenden Strophen wird die Totung Vrtras erwahnt, aber mit V. 4 beginnt 
ein neuer Trea, 
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2, 21, 4: ,,In.dra, der Opferwiirdige, erzeiigt.e die Morgeii- 
roten, die Sonne 

3, 44, 2. 3: ,,Stralilend lieBest du die Morgenrute leiichten, 
strahlend lieQest dn die Sonne selieinen: Iiidra befesligte 
den Hiinmel, der den Goldeneii niilirt, die s’oldfarbiire 
Erde^)^'^; 

3, 32, 8: ,,(Indi’a), der die Erde und diesen Hiiiimel ge- 
festigt, die Sonne, die Morgemote erzeiigt liat, der w under- 
tatige3)“; 

8, 3, 6: ,,Indra breitete dureli seine Maclit, seine Stiirke 
beide Welten aus; Indra lieG die Sonne leuchten^^)''; 

8,51,8: ,,Als er jenen Himmei ausbreiteiid stiitzte, da 
erst ward der ErdbewoLner geboren")*'; 

3,49,4 wird Indra genannt ,,der erstarkte ( ?), aufreelit 
stehende Trager des Himmels, des Luftraiiines, der Erhalter 
der Naclite, der Erzeuger der Sonne 
Uberall, wo von Indi'as weltordnendem Tnn im allgenieineii ge- 
sprochen wird, bleibt die Beziehiing anf den Vrtramythus zweifei- 
haft, da, wie wir sehen warden, Indra die gleiche Tatigkeit anch 
nach der Offnung der ValahOhle entfaltet. Die beiden Mythen 
tragen, wenn auch die hanptsaciilichsten Kampfobjekte, hier das 
Wasser, dort die Kiihe, verschieden sind, doeh so aliniiclie Ziige, 
daS die Dichter sie gelegentlich durcheinaiider mengen. So wird in 
2, 19, 2 der Vrtrakampf geschildert. Anch. die folgende Strophe 
(2, 19, 3) handelt noch von diesem, aber daran wird eine Bemerkung 
gekniipft, die sich nur anf den Valamythns beziehen kann: ,,Dieser 
gewaltige Indra, der Schlangentoter, trieb die Flnt der Wasser znni 
Meere hin. Er erzeugte die Sonne, er fand die Kiihe, er bewirkte 
durch den Schimiiier der Tage, daB man sich znrechtfindet 
Allein, mag es sich nun um die Vrtratotung oder die Offnung des 
Vala handeln, ich bin hberzeugt, daB Indras Weltordnnng immer 

indraJi suyajnd nsdsah svdr janat. 

harydnn usdsam arcayah suryam harydnn arocayah , . . dydm indro 
lidridhayasam prthivtm Jidrivarpasam j ddhdrayat. 

dddhdra yah prthivim dydm utemdm jajdna suryam usd8a7n siiddmsdlu 
indro mahnd rodasl paprathac chdva indr ah sHryam arocayat, 
yadid dstamhhlt prathdyann am'A7n divam dd ij janista pdrtkivah. 

®) dhartd divo rdjasas prsfd urdhvdh . . . Jc§apdm vastd janitd suryasya. 
mdhina indro drno apdm prairayad ahihdcclid samudrdm | djanayat 
s'Ciryam viddd gd akt'dndhndm vaydndni sadhat. Auf der Vermisclixing der 
beiden Mytben beruht es auch, wenn in 2, 23, 18 die Wassei'befreiung 
Brbaspati im Bund© mit Indra zugescbrieben wird, 

6705 Ltiders, Varuna I. 


13 



194 


V. Der Vrtrakampf 


als das letzte Ergebnis eiaes Damonenkampfes angesehen \TOrde. 
Das entspricbt dem Charakter des Gottes, der ganz aaf kriegerische 
Taten, eingestellt ist; gelegentlicli, in 8, 76, 4, wird ja aucli ohne 
Bez-ugnahine aiif den Vrtra- oder Valakampf von einer Erobemng 
der Sonne gesproehen^). 

Hillebrandt will, seiner Auffassung vom Vrtrakainpfe ent- 
sprechend, die Stellen, die von dem Aufleuchten der Sonne oder 
der Morgenrote handeln, auf die Wiedergewinnung der Sonne am 
Ende des Winters beziehen. Er beruft sick daftir (S.182f.) anf 
AuBerungen, die zuin Teil anf die Vrtrasage, zuni Teil auf die Vala- 
offniing gehen, zum Teil auch allgemein gehalten sind. Man wird 
gut tun, sich auf die Stellen zu beschranken, in denen von Indras 
Tatigkeit in Yerbindung mit dern Vrtrakainpfe die Rede ist. Mit 
Hillebrandts Deutung lieBen sich Ausspriiche wie s dry am divy 
drohayo drse 1, 51, 4, yah suryam yd usdsam jajdna 2,12,7, sdhdm 
sUryam jandyan dydm usdsam 6, 30, 5, sdryam jandyan dydm 
usdsam I, 32, 4, jdyd svdh 8, 89, 4 an und fiir sich wohl vereinigen, 
weim auch die Erzeugung des Himmels schon ein etwas auffalhger 
Ausdruck sein wlirde. Noch weniger scheint mir fur Hillebrandts 
Deutung 1, 52, 8 zu passen, wo es heiBt, daB Indra die Sonne am 
Himmel befestigte^). Und ganzlich unvereinbar sind damit doch 
die Stellen, in denen von der Ausbreitung oder Befestigung von 
Himmel und Erde in Verbindung mit dem Vrtrakampfe die Rede ist. 

Uberblicken wir das gesamte Material, so scheint es mir klar zu 
sein, daB fiir die vedischen Dichter — und nur darum kann es sich 
zunachst handeln — der Vrtrakampf eine Art Schopfungsmytlius 
ist, hei dem man nicht fragen darf, was vorher war. Die Urschlange 
hat die ganze Welt unischlungen. Alies ist in Dunkel gehiiUt^). Die 
Wasser sind in dem Felsen, auf dem das Ungeheuer liegt, oder den 
es verschluckt hat, eingeschlossen. Indra erschlagt die Schlange 
und spaltet den Felsen. Die Wasser stiirzen heraus und ergieBen 
sich als die irdischen Strome in das Meer. Damit beginnt fiir die 
Menschheit das Leben auf der Erde^). Indra breitet aber auch die 

Ebenso immer wieder in den Stellen, die sich anf die Offnung des 
Vala beziehen. 

ddharayo divy d suryam dH'e, 

5, 32, 6 heiSt es, daB Indra erschlug asurye tdmasi vdvrdlicmdm, ,,den 
in sonnenloser Finsternis groBgewordenen^, wo die Beziehnng auf Vrtra 
allerdings nicht sicher ist. 

Darnm wird immer wieder betont, daB Indra die Wasser fiir Mann 
befreite: 4, 28, 1 tva yujd tdva tdt soma sahhyd indro a/p6 mdnave sasT'iXtali 



V. 3. Der Vrtrakampf als vedischer Weltschupfang.-mythus 1 95 

nun von der Schlange befreite Erde aus, stemmt den Hinimel nacli 
oben und befestigt die aus der EinseMieBung gelosten Hiinmels- 
lichter, die Sonne und die Morgenrbte, am Firmament. 

Es ist mbglich — melu' niSchte icli nicbt bebuupten — , dali der 
\b-trainythus urspriinglich nur von der EinsehlieBung der Wusser 
Iiandelte und daB daher diese immer im V'ordergrund steht. Sieher- 
lich aber dachte man sich alle Wasser, nicht nur die irdisclien, 
sondern auch die himmlischen, als von Vrtra eingesclilossen. Da- 
rauf weist in 6, 72, 3 die Bemerkung, daB der Himmel es Indra- 
Soma erlaubte, die Scblange, die die Wasser umstellt hatte, zii 
tSten^). Ein deutlicher Hinweis darauf findet sich aueh 10, 124, 9, 
wo die Wasser, in deren Gesellschaft sich Indra naeh ihrer Be- 
freiung aus Vrtra wie ein Sehwan bewegt, die ,, himmlischen” ge- 
nannt werden®). Die EinsehlieBung der himmlischen Wasser niuBte 
aber folgerichtig zu der EinsehlieBung von Sonne und MorgenrOfce 
fiihren ; denn die himmlischen Lichter ziehen, wie wir spater seheu 
werden, nach altindischer Anschauung in den himmlischen Wassern 
ihre Bahn. Es ist daher wohl mbglich, daB der Dichter in 8, 40, 8 


kah I dhann dhim drindt sapid sindhun dpdvrnod dpihiteva klidni^ „Mit dir 
als Verbiindetem, in deiner Genossenschaft, Soma, machte Indra die Wasser 
fur Mann zusammenstromen. Er totete die Schlange, er lieB die siebeii Stromc 
rinnen, er deckte (sie) auf wie zugedeckte Brunnen“ ; 5, 31, 6 mktlvo ydd 
vihJidrd rodasl uhTie jdyann apo mdnave ddnucitrah; 1, 52, 8 jag'hant^d'ifi ti 
Jidrihhih samhhrtakratav indra vrtrdm manure gdtuydnn apdh (vgl. S. 183); 
1, 165, 8 vadhim vrtrdm maruta indriyena svena bJidmena taviso babhuvdn \ 
ahdm eta 'tndnave viSvdscandrdh sugd apdS cakara vdjrahdJmh^ ,,Ich, ihr Maruts, 
totete den Vrtra durch (meine) Indrakraft, durch den eigenen Grimm stark 
geworden. Ich machte diese allsehimmernden Wasser mit dem Vajra im 
Arm einen guten Weg findend fiir Manu“; 10, 49, 9 ahdm drndnisi vi tirdml 
suhrdtur yudha vidam mdnave gdtum is^dye (vgl. S. 133). In 10, 104, 8 werden 
neben Manus noch die Gotter genannt, denen natiirlich die Befreiung der 
Wasser ebenfalls zugute kommt: navatim srotya ndva ca srdvantir devihhyo 
gdtum mdmise ca vindah (vgl. S. 132ff.). Geldner will, wie er unter 1, 165, 8 
bemerkt, in alien diesen Stellen (anBer 1, 52, 8) eine Beminiszenz an die 
Einwanderung der arisehen Stamme in das ostiiche Fanjab finden. Icli 
vermag nichts da von zu erkennen. In 4, 28, 1 spricht nichts fur Geldners 
Auffassung; in 5, 31, 6 wird sie durch den Textzusammenhang geradezu 
ausgeschiossen. In 1, 165, 8 kann das sugd apdd cakara doch nichts anderes 
bedeuten als das gdtuydnn apdh in 1, 52, 8; der Sinn kann also nicht sein, 
daB Indra die Wasser fur Manu „wegsam*" maehte. Von gdtuydn, sugdh 
ist dem Sinne nach aber auch das gdtd in 10, 49, 9 und 10, 104, 8 nicht zu 
trennen; im einzelnen habe ich meine tjbei'setzung der Stropheii sehon 
oben S. 132 ff. begriindet. 

S. oben S. 192. 

htbhatsiindm saydjam hamsdm dhur apdrn divyandin sakhyi edrantam j 
anu^f'dbham dnu carcurydmdnam indram n4 cikyuh kavdyo maiusd. 
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an die himmlischen Fllisse gedacht hat, weim er die smdhavah mit 
Sonne nnd Mond zusammenstellt und ihre Befreinng Indra-Agni 
znschreibt, was sonst nie geschieht: ,,Die beiden weiBen, die nnter- 
halb des Himmels alle Tage anfgehen — auf Indra-Agnis GelieiB 
gehen die flieBenden Strome, die sie ans den Banden befreiten^)/' 
Wahrscheinlich verdanken auch Agni und Soma es ihrem Auf- 
enthalt in den himmlischen Wassern, daB sie in 8, 3, 20 zusammen 
mit der Sonne als durch die Vernichtung Vrtras befreit hingestellt 
werden^). 

4, Die spatere Erklarung Vrtras als Wolke und die angeblichen 
Reste eines ursprmiglichen Gewittermythns 

Nun stimmt allerdings die eben vorgetragene Erklarung des 
Vrtrakampfes nicht mit der Auffassung der spateren einheimischen 
Veda-Erklarer liberein. Fiir sie ist Vrtra die Wolke, die Indra zu 
regnen zwdngt. Schon im Naighantuka (1, 10) werden parvata, 
giri, ahi, vrtra unter den Bezeichnungen fiir Wolke {meghand- 
mdni) aufgefiihrt und demgemaB vrtra und dhi in 1, 32, 10. 11 in 
Nir, 2, 16f. als Wolke erklart. Im PW. werden fiir vrtra in der Be- 
deutung ,,Gewitterwolke'' auch zwei Stellen aus dem AV. an- 
gefiihrt. AV. 4, 10, 5 wird das Perl-Amulett „das aus dem Meer 
hervorgegangene Juwel, die aus Vrtra hervorgegangene Sonne"^ 
genannt^). Hier hindert aber schlieBlich nichts, in Vrtra die Sehlange 
zu sehen, aus der nach der alten Sage die Sonne befreit wurde. 
Anders liegt die Sache in AV. 3,21, 1: ,,Die Feuer, die in den 
Wassern, die in Vrtra, die im Menschen, die in den Steinen sind, 
(das Feuer), das in die Pflanzen, das in die Baume eingegangen ist, 
diesen Feuern soil diese Opfergabe gehoren^)."' Hier scheint vrtra 
in der Tat fur die Wolke zu stehen ; denn hier handelt es sich doch 

yd nii svetdv aro diva uccdrata 'dpa dyiXhhih | indrdgnyor dnu vratdm 
dhdnd ya7iti sindhavo yant slm handhad dmuncatdm. 

”) Audi in der spateren Fassung der Vrtrasage, die TS. 2, 5, 2, 2f. er- 
zahlt wird, finden wir Agni und Soma im Innern Vrtras: sd samhhdvann 
agnisomdv ahlii samahhavat^ ,,sicli entwickelnd, schloB er Agni-Soma in 
sidi ein*‘. SBr. 1, 6, 3, 8 werden als Eingeschlossene aufier Agni-Soma auch 
nocii Abstrakta genannt : so ^gnlsorndv evdhhisamhahhuva sarvd vidydh 
sarvam yaiah sarvam annadyam sarvdm srlm.— Geldner hat darauf seine 
Erklarung von 10, 124 basiert, auf die hier nicht weiter eingegangen werden 
kann. 

samudrdj jdto manir vrtrdj jdto divdJcardh, 

yo agndyo apsv dntdr ye vrtre ye pdruse ye dimasu [ yd d/Dive66sadhir 
yo vanmpdtlms tihliyo agnibhyo hutdm astv etdt. 



V. 4. Vrtra als Wolke 


197 


mix dauenide Aufeiithaltsorte der verschiedcixen Feuer, mid das 
der Wolke entstammende Feuer des Blitzes kanii in der Liste 
kaum fehlen. 

Oldenberg, der geneigt ist, den vedischen Yrtramythiis als oiiie 
Uinbildung eines urspriinglichen vor\-edischen Gewitterinytiiiis zii 
betrachten, halt es fur moglich, dal3 sick Reste dieser alteii auf 
Gewitter und Regens trome zielenden Auffassung aueli im Rgvcda 
nocli erhalten haben. Was sick dafiir anfuliren laBt, ist aber lierz- 
lich wenig und unsicker. Zweimal wird, niekt in Verbinduiig init 
deiii Vrtrakampf, sondern allgemein, gesagt, da6 alles bebt, wenii 
Iiidra donnert: 

10, 92, 8: indrdd d has cid bimyate tdvlyasah | bJmndsya 
vfsno jatlidrdd abJiisvdso divedive sdMiri stann dbddMtali; 

1, 80, 14: abhistane te adrivo ydt sthd jdgao ca rejate, 

Es ist nicht einnxal sicker, ob abhistand und stan von dem Donner 
des Gewitters zu versteken ist, da stan auch von dem Getose 
Agnis^), der TrommeP) usw. gebraucht wird. Es wird offenbar nur 
im allgemeinen der tobende Gott geschildert wie in 4, 17, 2 ; 4, 22, 3, 
4; 8, 70, 4. Auch in 10, 44, 8 wird von denx Donnern des Himmcls 
in Verbindung mit Indra gesprocken, aber in eineni Zusammenkang, 
der jeden Gedanken an ein eigentliches Gewitter ausschlieBt: ,,Die 
bebenden Berge und Ebenen befestigte er. Der Hinimel briillte ; er 
brachte die Luftraume in Aufregung. Die zusammenliangenden 
Dhisanas stemmt er auseinander. Naehdem er von dem kriiftigen 
(Soma) getrunken, tragt er im Rauscke Lieder vor®)/' 

In 2, 13, 7 wird Indra gepriesen,- daB er die Pflanzen, die Fliisse 
auf der Erde befestigt, die unvergleichlicken Geschosse des Hinimels, 
die Blitze, ebenso wie die Seebecken erzeugt hat^). Die AuBerung 
reikt sick den oben angefiihrten Stellen, die von der weltordnenden 
Tatigkeit Indras kandein, an, ohne daB damit gesagt ware, daB er 
selbst als Gott des Gewitters die Blitze sckleuderte®). 


1) 1, 58, 2; 1, 140, 5: 4, 10, 4. 

2) 6, 47, 30; AV. 5, 20, 1; 2. 

girimr djrdn rejamdnmfh adhdrayad dyadh Jcmndad antdriksani Jcopayaf | 
samtclne dhisdne vi skahhdyati vrsiiah pitvd tndda uhtlidni ^amsati. 

ydh puspinls ca prasvds ca vy cbvdnTr ddhdrayah \ yds cdsaynd 

djano didydto diva urur urvdm ahhltah sdsy ukthydh. 

Siebe die Zusammenstellungen bei Bergaigne II 184, Anm. 2; Olden- 
berg, Rel. d. Veda^, S. 144; Hillebrandt II^ 176, Anm. 1. Anders Hopkins, 
JAOS 1895, p. COXXXVIff. Einige der Stellen, die ieh anders anffasse, 
sind schon oben besprochen. 
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In 8, 6, 1 \yixd Indra wegen seiner GroBe und Kraft mit Parjanya, 
dem Regengott, verglidien^). DaB Indra selbst ein Regengott sei, 
wird man daraus nicht schlieBen diirfen. In 8, 4, 10 wird von Indra 
gesagt: tst/o nd tfsyann avctpdnam d galii pibd somam vdsdm dn% | 
nimdgJuimidno maghavan divediva ojistham dadhise sahah. Geldner 
fibersetzt: ,,Wie ein dtirstender Antilopenbock znr Tranke so 
komme her! Trinke nachWnnsch den Soma; ihnTag fur Tag herab- 
harnend hast dii dir die starkste Kraft angelegt/' Icli bezweif le 
sehr, daB das richtig ist. DaB der Soma als Regen wieder auf die 
Erde herabkommt, ist richtig; allein das geschieht doch nicht Tag 
fiir Tag, nnd warum sollte der Dichter annehmen, daB Indra sich 
gerade besonders starke Kraft zulegte, wahrend er das ihm von 
Geldner zugetraute Geschaft verrichtet? Dazn komint, daB 7nih 
,diarnen'' sonst nur im Aktiv gebraucht wird 2), auBer in nhne- 
ghamdna hier und in 2, 34, 13^) niemals ein gh anstatt h zeigt und 
nienials mit 7 ^^ verbunden wird. Ich mochte daher nimeghmndnah, 
ahnlieh wde GraBmann, im Sinne von ,,in sich hineintraufeln'' 
nehinen: ,,Indeni du, Gabenreicher, Tag fiir Tag (den Soma) in 
dich hineingieBt, hast du dir die st&kste Kraft zugelegt/* DaB 
Indra sich im Soma Kraft antrinl^t, ist eine gewohnliche Vor- 
stellung^); auch in V. 4 desselben Liedes (8, 4, 4) heiBt es: ,,Nach- 
dem du den Soma geraubt, trankst du den in den Camus gepreBten. 
Dadurcli hast du dir die hOchste Kraft zugelegt^).“ 

Als Regenspender tritt Indra in der Tat in 4, 26, 2 auf: ,,Ich gab 
die Erde dem Arier, ich den Regen dem verehrenden Sterblichen. 
Ich leitete die briillenden Wasser, meinein Willen folgten die 
G Otter Ich glaube, daB hier nicht ohne Grund die Gabe des 
Regens mit der Leitung der Wasser, d.h. der Entsendung der 
irdischen Elusse*^), zusammengestellt ist. Wie schon vorhin be- 
merkt, hat Indra im Vrfcrakampf nicht nur die irdischen, sondern 

maJhdm hidro yd ojasd parjdnyo vrstimdrh iva \ stomair vatsdsya vdvrdhe; 
ebenso in 8, 12, 6 yo no devdh pardvdtah sakMtvandya mdmahe | divo nd 
vrstim pratTidyan vavdk^itha, 

-) mehate erscheint, wie im PW bemerkt wird, erst im epischen und 
klassischen Sanskrit aus metrischen Rucksichten. 

Von den Mamts: nimeghafnand dtyena pajasd suscandrdm vdrnani 
dadhire supesasam. RaB die Maruts ihre leuchtende schone Parbe annehmen, 
walu’end sie ,,in RoBgestalt herabbarn©n“ (Geldner), mochte ich bezweifelri. 

Bergaigne II 250. 

®) dmdsyd somam a/pihas camd sutdm jyespiam tdd dadhire sdliah. 

®) ahdm bhd7nini adaddm arydyaha/m vrs^ini ddidse mdrtydya | ahdm ap6 
miayam vavasand mama devdso dnu ketam dyan, ’) S. oben S. 176f. 
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aiicli die liimnijisclieii Wa^scr befreit uad dainit deiii Arier den 
Regen gesclienkt. der aus den Mininli8c}ieii Fliiten stamint. 

Auf den Gewdtterregen werden sicli aiicli die ,anit den Mariits 
verselienen'' Wasser beziehen. um deren Entsendnng nacli der Ver- 
iiichtuixg Vrtras India in 1, 80, 4 gebeten wird: ,,Von der Erde 
hast dll, Indra, den Vrtra fortgeschlagen, voin HiniiiieL 8ende 
Jierab diese mit den Maruts verselienen lebensreiclien Wasser^) 

Mir scheint aucli hier in der Bemerkung, daB India den ^"rtra 
nicht nur von der Erde, sondern anch vom Himmel vertrieben hat, 
ein Hinweis daraiif zu liegen, daB in dem Vrtrakam]>f atieli die 
himmlischen Wasser befreit wnrden. Ans diesen sollen jetzt die 
Regengiisse stromen^). 

Die bislier angefiihrten Stellen enthalten nichts, was sieli fiir die 
Dentung des Vrtrakampfes als eines Gewittermythns venverten 
lieBe. Soviel ich selie, findet sich nur in 5, 32, 2 ein Aiisdnick, ans 
dem man auf einen meteorologischenUrsprung des My thus schlieBen 
kOnnte. Die Strophe lautet: tvdmutsam rtnhhir badbadhmidm dramJia 
ddJiah pdrvatasya vajrin j dhim cid ugra prdyutam sdydnam jaglianvdm 
indra tdvislm adhaUhdh. Geldner tibersetzt: ,,Du lieBest die von 
ihren Zeiten geplagten Quellen, das Enter des Berges laufen, du 
Keulentrager. Als du Gewaltiger sogar den Draclien erlegtest, der 
nachlassig dalag, da hattest du Indra deine Starke axigelegt/' Der 
Ausdruek rtubhih soli doppelsinnig gebraucht sein: die Zeit der 
Gewasser, wo sie anzuschwellen pflegen, und die menses. Nun 
werden ailerdings die Fliisse schon im RV. als Frauen gedacht^), 
und die Regenzeit gilt spater als die Zeit ihrer menses; Geldner 
verweist dafiir auf Karmapradipa 1, 10, 5, wo in dem Kommentar 
weitere Belege gegeben werden. Ich glaube aber nicht, daB hier 
eine Anspielung auf die Katamenien vorliegt. Hatte der Dichter 
sie heabsichtigt, so wiirde er die Bedrangnis durch die rtu doch 
nicht auf das maskuline Msdn bezogen haben, wodurch der Gedanke 
an die Frauen ganz in die Feme geriickt wird. Auch konnen die 
Worte ftubhir badbadhdndn kaum in dem Geldnerschen Sinne init~ 

nir indra bhumya ddhi vrtrdin jaghantlia nir divdh | srjd fnardtvatlr dva 
jlvddhanyd imd apdh. 

Dunkel bleibt vorltofig der Aaisdmck svdwstii der im Zusammen- 
hang mit Indra in 1, 52, 5. 14 gebraucht ist. Bamit hangt vielloicht aucli die 
vrs^ir yutTiyd svd in 10, 23, 4 zusammeii. Geldner will svdvrsti als ,, Eigen- 
groBe'^ (zu varsmdn, vdr^isfha usw.) fassen und die vr§ti in der andern Stelle 
als die Somatropfen verstehen, die beim Trinken in Indras Bart iiieBen. 

3) 10, 124, 7; 5, 30, 5. 
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einaadei' verbuiiden werden; badbadJidndn ka.iin docli nur auf die 
Einengiing der Wasser gelieix wie in V. 1 : ddardar utsam dsrjo vi 
Ichdni tvdm arnavdn badbadhdndm ara7nndh, ,,Du erbohrtest den 
Brnnnen, dn entsandtest die Quellen^). Bn braclitest die ein- 
geengten Fluten znr Ruhe^^). Bie erste Halfte von 5,32,2 ist 
daher meines Erachtens zu iibersetzen: ,,Du lieBest die Brunneu, 
die zn bestimmten Zeiten eingeengt waren, das Enter des Berges 
laufen, dn Vajratrager‘% nnd der Ausdruck rtubJih^ laBt sicli nnr 
von einer bestimmten Zeit des Jahres verstehen. Es ist auffallig, 
daB sicli Hillebrandt diese Stelle entgehen lieB ; znr Stiitze seiner 
Theorie kOnnte sie allerdings nur benntzt werden, wenn diese dnrcli 
anderes Material schon bewiesen ware. Nach Sayana bedeutet 
Hdbhih ,,in der Regenzeit^)'', nnd es scheint, daB sicb der Bichter 
in der Tat niiter dem Vrtrakampfe die Befreiung der hiinmlischen 
Wasser vorstellt, die sicb zn Beginn der Regenzeit in ihxem hirnm- 
lischen Reservoir eingeengt fuMen. Bafiir laBt sich anch geltend 
inachen, daB er in V. 1 nicht von FlxiSvSen, sondern von dhdrdJi spricht, 
die Indra entsandte ^). Bas Wort bezeichnet in 5, 83, 6 nnd 2, 34, 1 ’) 
die Regengiisse; in 2, 7. 3®) nnd 3, 57, 6®) wird es allerdings anch. 
von irdischen Flussen gebraucht, kommt aber sonst in den Schilde- 
rungen des Vitrakampfes niemals vor. Anderseits wird die Be- 
zielinng von 5, 32, 1 — 2 auf den Vrtramythns dnrch die Erwahnnng 
des -parvata nnd des dhi gesichert^®), wenn anch der Damon hier 
nicht als Vrtra, sondern als Danava bezeichnet wird. Anch in 
2, 11, 10 ist mit dem Banava offenbar Vrtra gemeint, der sonst, 
ebenso wie seine Mutter (1, 32, 9), anch ddnu genannt wird^^). 

Wenn ich aber anch zugebe, daB in 5, 32 aller Wahrscheinlicli- 
keit nach der Vrtrakampf als die Befreiung der hiinmlischen Wasser 

Oeldner: ,,du lieBest die KanMe strdmen“; vgl. S. 187 Anm. 1. 

Die Beruhigung der Fluten scheint darin zu bestehen, daB Indra 
sie als irdische Strome ruhig in dem von ihm gewiesenen Bette liinstromen 
lieB; vgl. 1, 52, 2 ydd vrtrdm dvadhln nadlvftam tibjdnn dr'ndmsi; 4, 19, 5 
dtarpayo visfta nbjd urmin. 

Audi Oldenberg erwahnt sie nicht. 

rtubhir rtu^ vrstikdlesu. 

mahdntam indra pdrvatam vi ydd vdh srjo vi dhdra dva ddnavdm han. 
Audi in den folgenden Strophen ist nirgends von der Entsendung der Fliisse 
die Rede. 

vfsno dsvasya dhdrah. dharavard marutah. 

dhard udanyd iva | dti gdheniahi dvi^ah, pdrvatasya dhdra. 

In V. 4 handelt es sicli um den Kainpf gegen Sus^a. Wer in V. 3, 5— S 
der besiegte Damon ist, ist schwer zu entscheiden. 

^0 4, 30, 7 ; dlihn ... ddnupi sdydnam 2, 12, 11. 
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im Beginn der Regenzeit gedacht ist, so glaube ich docli 
daU wir dariii einen Rest uralter vorvedischer Vorstelluugen er' 
blicken diirfen; es wird sick umgekehrt mn das erste Anzeichet 
einer Umbildung des rgvedisclien Mythus handelii, die sicli alj^ 
mahlich, wie die Erklarungeii des Naighantuka beweisen, durob' 
setzte. Mir scheint, dab wir geradc deni Dichter dieses Liedes solobg 
Abweichungen von dem Gewohnlichen zntrauen diirfen. An<‘]i a, - as 
er in V. 3— 8 von Ramonen, sei es von Vrtra, sei es von anderej^^' 
zu sagen weiB, entspricbt nicht dem tlblichen. Alles ist ziemlicb 
allgemein gehalten und verrat nicbt gerade eine genaue Kenntnis 
der Sage. Im Grunde wird immer nur gesagt, daB Indra den Dauioj^ 
tbtete, wobei deutlicli das Streben ziitage tritt, den Ausdrnck 
wechseln^). Fiir die Frage, die uns hier beschaftigt, scheint es mij, 
niclit unwichtig zu sein, daB es in V. 8 von dem fiifilosen Atra 
heiBt, daB er da lag, die Fiut, die SiiBigkeit trinkend®). Ob niit 
dem Atra Vrtra selbst oder ein ihm Micber Damon gemeint ist 
laBt sich kaum entscheiden; jedenfalls aber stellte sick der Dichter 
diesen Atra wiederum als eine die himmkscken Wasser verscklin- 
gende, also den Regen kemmende Schlange vor, wie wir das nach 
V.2 fiir Vrtra annehmen rnussen®}. 

b nijagUm ijagliana 6, idimsi Immyi dMh 5, vikasya junior adhanidn^ 
caMra 7, ni duryond dvniah 8. 

2) drmm madhupdm idydnani . . . apddam atrdm. 

Als ein die himmlischen Wasser trinkender Damon ist in V. 4 aucb 
Susna hingestellt, wenn man mm svadkdya mddantam mit Geldner iiber. 
setzen will: „der in ihrem (der Gotter) Lebenselement (den Wassern) 
schwelgte“. 
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SOMA 

Wir haben, geseheii, dab nach vedischer Anschauung hinter dem 
sicbtbaren Himmel einerseits ein Meer, anderseits aber aucli ein 
siebenfacher Strom vorhanden ist, nnd es fragt sich, ob wir das 
Verbaltnis der beiden zueinander und ihxe brtliche Verteiluiig naher 
bestimmen kbnnen. Ich glaube, dab uns den besten AufschlnB 
dariiber eine UntersucLnng liber die Beziehungen Soinas zu den 
Wassern geben kann. 


1. Der irdiseke und der himmlisehe Soma 

Unzweifelhaft ist in den Liedern des neunten Buclies der Soma 
am kaufigsten der Saft, der aus der irdischen Pflanze gepreBt ward. 
Allein damit ist das Wesen des Soma niclit erscbopft. Der Soma ist 
in diesen Liedern auch etwas, was im Himmel ist, mag es an der 
einen Stelle mehr als Substanz, an der anderen mehr als Gottheit 
gefaBt sein. 

Soma tragt Manneskrafte in den Sitzen des groBen Himmels^); 
aus der Tiefe des groBen Himmels haben sie ihn herausgemolken^); 
sie melken iiin aus den Himmeln®); drennal sieben Kiihe melken 
aus sich fur ihn den wahren Zusatz im uralten Himmel {funye 
vydimni)^). Vielleicht ist purvye vyoTtmni hier dasselbe wie paramd 
vybmam, wie im SV. tatsachlich gelesen wird®). Jedenfalls wird 
Soma der Aufenthalt im hdchsten Himmel in 9, 86, 16 zu- 


9, 48, 1: tdm tvd nrmnani bibhratam sadMsthem maho divdh, 

9, 110, 8: maho gahdd diva d nir adhuksata, 

9, 108, 11: etdm u tydm madacyutam sahdsradhdram vrsabMm divo 
duhuh\ ich stimmc Oldenberg zu, der divah als Aide. PI. faSt. Geldner ver- 
bindet vrsabhdm divah „den Bullen des Himmels''. [,,Gen. Sg. mit un- 
gewohnlichem Akzent"]. 

9, 70, 1 : tHr asmai sapid dhendvo dvduhre satydm dsiram purvye vybrnani. 

Geldner vergleicht prathame vybmani 8, 13, 2. 



VI. I. Der irdisehe unci dor hiniiiiii.^cho Soma 


203 


gesclirieben^): ,,Was seine Statte im lioehsten Himniel ist, von da 
geht er zu alien Treffpunkten( ? )2).- Meines Eraehteiis miiE awdi 
der Ausdruck ydtrdmftdsa dsate in 9, 15, 2 vom Himmel als der 

Statte Somas [verstanden werden*^) 

Diese Vorstellung von dem Minmlischcn Soma ist fibrigens keiiies- 
wegs anf das iieunte Buch beschrankt. Aueh 3. 40, 5 werden die fiir 
Indi’a bestimmten indavah dynksdsah geiiannt. ‘mrdkms IieiBt der 
Soma auch I, 91, 2; 8, 48, 9; 8, 48, 15. 4, 15, G vird von Agiii 

gesagt, daB sie ihn putzen ,,Avi6 das rotliclie Kind des Hiinmels^*)^^ 
womit nur Soma gemeint sein kann. 6, 44, 23 lieiSt es^): „Dieser 
(Soma) machte die Morgeni'oten mit einem gnten Gatten A^'erselien, 
dieser legte das Licht in die Sonne, dieser fand im Himmel in den 
dritten Lichtraumen das dreifaclie (darin) verborgeiie Ainrta®).‘‘ 
<Himmlischer und irdischer Soma sind nun aber identiscli; es 
ist derselbe^)) (Soma, der im Himmel ist und der bier auf Erden 
zu finden ist: 

9, 38, 5 : Es ist derselbe berauscliende Saft, der lierabschaut, 
des Himmels Kind, der als Tropfen die Welle betrat^}'^); 

9, 39, 4: „ Dieser ist der, der vom Himmel schnell dahin- 
geheiid auf der Seiiie in der Welle des Stromes nach alien 
Seiten 

paddm ydd asya parame vybniany dto vUvd abhi sdm ydti mmydtalu 
-) Geldner: ,,Stufenfolgen‘2 

[DieSeitenS— 1 1 des MS. sind verloren. Auf drei Riiekseiten und einem 
Blatt der Materialien ist ein groBeres zusaminenhangendes Stuck einer 
aiten Passung erhalten, das am Schlusse in den Text von Seite 12 einmiindet. 
Der Anfang dieses Stlickes enthalt jedocli Ausfiihrungen liber Soma und 
Sonne, die im endgiiltigen MS. an viel spatere Stelle versetzt sind. Auch 
die dann folgenden Absatze sind unzweifelhaft spater noch stark umge- 
arbeitet und erweitert worden (von einem Stuck liegt auf einer -weiteren 
Riickseite eine neuere, im Folgenden mit beriicksichtigte Fassung vor); 
es ist jedoch sehr wahrscheinlich, daB ihr Gedankengang dem des verlorenen 
MS.-Teils entspricht, so daB sie zur behelfsmaBigen tlberbriickung der 
Liicke dienen konnen. Die so erganzte Partie ist in [ ] eingeschlossen; 
innerhalb ilirer sind in ( ) eingeschlossen Satze, die im MS. durchgestriclien 
sind, was bedeuten durfte, daB die in ihnen beliandelten Stellen bei der 
Umarbeitung an einen anderen Platz verwiesen warden.] 
arusdm nd divdh Mum. 

[Im MS. steht nur (auf besonderer Zeile) : ,,6,44,23 usw.“.] 
aydm dkrnod usdsah supdtnlr aydm surye adadhdj jyotir antdh ] aydm 
tridhdtu divi rocanesu tritesu viudad amftam nigupiam. 

[O vom Herausgeber erganzt; mit durchstrichenem „Soma, der . . 
beginnt das oben Anm. 3 erwahnte Blatt der neueren Fassung.] 

®) esd syd mddyo rdso ^va caste divdh MuJi | yd indur vdram dvidat. [VgL 
unten *S. 257.] 

®) aydm sd yd divas pdri raghuydmd pavitra d { sindlior urmd vy dksarat. 
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9, 68, 9: „Dieser regt vom Himmel lier den gaiizen Raum 
sioh lautemd setzt Soma sich in die GefaCe^)'"; 

9, 84, 4: ,,Der Tropfen regt das Meer durch Winde auf; 
er setzt sich in Indras Bauch, in die GefaBe^)/' 

(9, 61, 10: ,, In der Hohe war die Geburt deines Saftes. Im Himmel 
befindlich, hat er auf Erden maclitigen Schiitz, groBen Ruhm an- 
geiiommen^).“) Er ist daher ein groCer Herrscher, der liber Himmel 
und Erde gebietet, 9, 100, 9: .,Du, o GroBmachtiger, hast dich liber 
Himmel und Erde erlioben^)/' Er wird daher gebeten, vom Himmel 
und von der Erde her ein Glanzmehrer zu sein^). 

Viel haufiger aber wird die Identitat der beiden Somas indirekt 
zum Ausdruck gebracht. Es geschieht das einmal dadurch, da6 
eine AuBerung liber den irdischen Soma asyndetisch neben eine 
solche liber den liimmlischen gestellt wird: 

(9, 79, 4: ,,Im Himmel ist der, der als hochster in deiner 
Verwandtschaft aufgenommen ist ; auf dem Rlicken der Erde 
sind deine Finger (Schossen) gewachsen®)'' ;) 

9, 69, 5: ,,Er machte sich mit Macht des Himmels Rlicken 
zum Schmuoke, eine aus Wellen bestehende Unterlage in 
den beiden Camus’)'"; 

9,86,34^): ,,Pavamana, du durohlaufst die groBe Flut, 
wie die strahlende Sonne die ivollenen Seihen^)"; 

9, 108, 7 : ,,PreBt aus, gieBt herum den Soma, den wie ein 
RoB die Wasser durcheilenden, den Pi^aum durcheilenden, 


aydm diva iyarti visvam d rajah somah pundimh Jcaldsesu sldati. 

2) induh aamudrdm dd iyarti vdyuhhir endrasya hardi Jcaldsesu sldati. 
uccd te jdtdm dndhaso divi sad bhdmy d dade | ugrdm Sdrma 7ndM 
srdvah. — Mit jdtdin dndhasali vergleiclie 9, 18, 2 'inddhu prd jdtdm dndhasah^ 
9, 55, 2 ydtJid te jdtdm dndhasah. 

tvdm dydm ca mahivrata prthivim cdti jabhrse, — Sayana bemerkt: 
antariJcse sorndt^yvaneti prthivydm latdrupenety evam lokadvayavartitvam, was 
richtig ist, wenn man davon absieht, daS bier wie gewohnlicli antariksa 
fur Himmel eingesetzt ist. Die Worte werden, mit Auslassung von mahivrata, 
in 9, 86, 29 wiederholt. 

9, 31, 2: divas prthivyd ddhi hhdvendo dyumnavdrdhanah. 

divi te ndbha paramo yd ddade prthivyds te ruruhuh sdnavi ksipah. 

'^) divas pTsthdm barhdnd nirnije krtopastdrariam camvdr nahhasmdyam. 
[Die nachsten drei Stellen sind eingefligt auf Grand einer Bleistift- 
notizamFuB derSeite: „]S[ebeneinanderstellung 9, 86, 34; 9, 108, 7; 9, 12, 4/" 
Flir 9, 86, 34 vgL unten S. 239, fur 9, 108, 7 unten S, 235 f. ; -die Ubersetzung 
von 9, 12, 4 ist einem Blatt der Materialien ©ntnommen.] 

®) pdvamdna mdhy dry^o vi dJidvasi suro nd citro dvyaydni pdvyayd. 
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den in der Holz(kufe) larmenden, im (PrelJ)wasser schwiin- 
menden^)'"; 

9, 12, 4: ,,Am Nabel des Hinxmels ist der Weise groB, auf 
der Schafwollej Soma, der ein wohlverstandiger Weiner 
Vor allem aber ist es beliebt, die V'errichtnngen, die der Priester 
an dem irdischen Soma vornimmt, als an dem himmlisclien Soma 
vorgenominen liinzustellen. Der irdische Soma wird in soleheri 
Fallen mit Beiwortern versehen, die eigentlich nur dem hiininliselien 
zukommen : 

9, 61, 7 : ,,Jenen, dessen Miitter die (Hinxniels)flusse sirid. 
reinigen die zelin Finger; er wnrde zu den Adityas ge- 
rechnet®)*' ; 

9,51,2: ,,Des Himmels beste Biestmilcli, den siiBesten 
vSoma, presset fur Indra, den Vajratrager-^)'' ; 

(9, 85, 9: ,,Des menschenschauenden Himmels Biestmileh 
melken sie sich^)*';) 

9, 27, 3 : ,,Dieser geprefite Soma wird von den Mannem in 
die HolzgefaBe geleitet, des Himmels Haupt, der Stier, der 
Allwissende®)''; 

9, 71, 4: ,,Sie gieBen den Himmelbewohnenden aus")''; 

9, 52, 1: ,,Es moge uns der Himmelbewohnende, Reichtiim 
Gewinnende durch den Saft Gut bringen; gepreBt werdend 
strome auf der Seihe^)^'; 

9, 86, 1 : ,,Die himmlischen Adler, die siiBen Tropfen, die 
berauschenden, setzen sich rings in die Kufe®)^';] 

9, 78, 2: ,,Fur Indra wirst du, Soma, von den Mannern 
ausgegossen; du wirst in dem Holze gesalbt, die nianner- 
schauende Woge, der Weise^®)^*^; 

9, 92, 2 : ,,Herbei kam der Mannerschauende, auf der Seihe 
als Weiser seinen Namen tragend, in seiner Statte^^)^'; 

d sota pari sincatdivam nd stoma^n apturam rajastdram | vanahraksdm 
udaprdtam, 

d^vo nahhd vicaksano vd7'e ^noMyate | some yah sukrdtuh kavfJi. 

etdm u tydm ddSa ksipo mrjdnti sindJiunidtara^n | sdm ddityebhir akhyata. 
divdh piyUsa^n uttamdrn soniam indraya vaj vine [ sunotd 7nddhufnattama?n . 
divdh plydsam duhate nredhsasah, 

®) esd nfbhir vi 7 ilyate divo m/urdhd vfsd sutdh [ somo vdnesu visvavit. 
pari dyuksdm . . . sincanti [nachtraglieh zugefiigt: ,,zweifelhaft“]. 
pari dyuksdh sanddi'ayir hhurad vdjayfi no dndliasd | auvdno arsa 
pavitra a. 

divydh suparyid 7 nddhu 7 nanta indavo madintanidsah part kd^am dsate* 
ind^^dya soma pari sicyase nfbhir ^ircdksd urmih kavir apyase vane, 
dcchd nrcdksd asarat pavitre ^idma dddhdnah kavir asya yonati. 
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9, 80, 1 : „Es lautert sich der Strom des mannerschauenden 
Soma^)''; 

9, 97, 24: ,,Der diireh die Seihe sich lauternde, manner- 
schanende K5nig der Gotter xind der Sterbliclien^)'' ; 

0, 65, 11: ,,Dicli, den Trager der beiden 07ii, Pavaiiiana, 
den sonnenangigen, entsende ich, dexi bei den Preisen sieg- 
reichen^)"' ; 

9, 86, 8: ,,Pavamana betrat den Rticken der Welle, am 
Nabel der Erde die Stiitze des groBen Himmels^)‘‘; 

9, 2, 5: ,,Das Meer wurde in den Wassern gereinigt, die 
tragende Stiitze des Himmels, Soma, der uns gewogen ist, 
atif der Seihe 

9, 26, 2 : ,,Ihm brdllten die Kiihe zu, dem tausendstrOmigen 
Unversiegliclien, dem Tropfen, dem Trager des Himmels 

9, 86, 11: ,,Dem Kruge znwiehernd stromt der Renner, 
der Herr des Himmels, der hundertstrOmige, weise*^)/' 

[Die®) Identitat des Mmmlischen und des irdischen Soma ist auch 
durch die bekannte vedische Sage von der Herabkunft des Soma 
gerechtfertigt. Der Falke brachte den Soma ,,aus der Perne‘‘ 
(pardvdtah)^); er hatte ihn ,,aus jenem oberen Himmel geholt^)'^; 
,,nachdem er in den Himmel gegangen, brachte der Adler dem 
Vajratrager den Somai®)'^; ^^der Falke ranschte vom Himmel 
herab^^)''. Auch die Pavanianalieder spielen des Ofteren auf die 


somasya dJidra pavate nrcdksasah, 

“) pavitrebMh pdvamano nredhsa raja devanmn utd nidrtydnd77i. 

tmn tvd dhartdrmn o^iybh pdvamdna svardf^am | hinve vdjesu vdjhimii. 
ddhy asthdt sdnu pdvamdno avydyam nabTid prthivyd dha^'dno maho divdh* 
sa^nudro apsd mdmrje vistambJid dharuno divdh | somah pavitre as^naydh^ 
td?7i gdvo ahliy dnusata salidsradTidram dhsitam | indmn dliartdram a 
divdh. 

’) ahliihrdndan hdldiam vdjy di'sati path' divdh iatddhdro vlcakmndh. 

®) [S. 14 des MS. ist verloren. Auf einer Riickseite sind Ausfuhrungen iiber 
die Sage vom Somaraub (noch nicht ganz fertig stilisiert) erhalten, die nach 
Inlialt und Paginierung in der alten Passung hier gestanden haben miissen; 
ob sie in der neuen an dieser Stelle belassen waren, ist nieht zu entscheiden. 
Jedenfalls aber fehlt noch eine Uberleitung zu den folgenden Belegen iiber 
Somas Aufstieg zum Himmel. Die hier bis ] gegebene ist unter leichter Um- 
stilisiemng des ersten Satzes einem Entwurf auf einem Blatt der Materialien 
entnommen.] 

4, 26, 6 : pardvdtah . . - somam hharad . . . divo aTTvdsmad uttardd dddya. 
8, 100, 8: divam suparno gatvdya somam vajHna abharat. 

4, 27, 3 : dva ydc chyeno dsvanid ddha dyoh. 
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Sage aa; imaier wird dabei betoat. dafi der Adler deii Soma aiis 
hiiamlischea Hohen brachte^). 


2. Somas Aufstieg in den Himmel 

Statt von der Herabkuaft des hiiamlischea Soma auf die Erde 
ist nun aber — wie ich glaube, viel ofter, als man angenoiuinen hat — 
umgekehi’t von dem Aufstieg des irdischen Soma in den Himmel 
die Rede. Ich glaube, daB manche AuBerungen iin neunten Mandiila, 
die auf die Vorgange bei der Pressung bezogen mystisch erseheiiien. 
aber iia Grunde doch platt und nielitssagend sind, einen viel be- 
friedigenderen Sinn erhalten, wenn man sie auf diesen x\ufstieg 
Somas in den Himmel bezieht.] 

Soma geht zu den Gottern: 

9, 71, 6: ,,Sie lassen ihn strdmen auf dem Barhis, den 
Lieben, durch das Lied; wie ein RoB geht der Opferwiirdige 
zu den Gottern ein^)"'; 

9, 5, 4: ,,Das Barhis ostwarts mit Kraft hinbreitend geht, 
sich iauternd, der Falbe, der Gott zu den Gottern^)"'; 

9, 71, 8: ,,Wasser gewinnend, geht er nach eigenem Er- 
messen zu dem Gottervolke^)‘"; 

9, 11, 1: ,,Singet ihm, ihr Manner, dem sich lauternden 
Tropfen; er strebt zu den Gottern 

9, 42, 5; ,,Zu allem Erstrebenswerten, zu den Gottern, die 
durch das Rta stark sind, strOmt Soma, sich Iauternd®)^' ; 

9, 44, 1: ,,Du strOmst zu den Gottern unermiidlieh")'* ; 

9, 98, 7: ,,Sie lautern durch die Wolle diesen begelirens- 
werten Falben, den braunen, der zu alien Gottern mitsamt 
dem Rausehe geht®)'"; 

9, 101, 4: ,,Die fur Indra gepreBten siiBesten Somas, die 


dtah . . . divdh 9, 48, 3; divdh 9, 66, 30; divas pari 9, 86, 24; divas 
pari ... tiro rajah 9, 77, 2; pardvdtah 9, 68, 6. 

“) e rinanti harhisi priydm girdivo nd devdni dpy eti yajniyaJu 

barhih prdcinam ojasd pdvamdna strndn hdrih ] devesu devd lyate. (Axis 
einem Apriliede.) 

apsd ydti svadhdya daivyam jdnam. 

'tXpdsmai gay aid narah pdvamdndyendave | abhi devd'ih iyahsate^ 
abhi viivdni vdryahhi devdni rtdvfdhah | s&inah pundiio arsati, 

'^) arsasi | abhi devdm ay day ah. 

®) pdri tydrri haryatdrn hdrim babhT'dm punanti vdreyia \ yo devan viivdiiL 
it pdri mddena sahd gdcchati. 
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beraiischenden. Bind auf der Seihe geflossen. Zu den Gottern 
sollen enre Rausche gehen^)'"; 

9, 39, 1 : ,,Schiiell strome, Hochweiser, mit der geliebten 
Form (dahiii), wo man sagt: ,(da sind) die Gotter'-)''; 

9, 25, 4: ,,In alle Formen eingehend, geht der Begehrens- 
werte sich lauternd (dahin), wo die Unsterblicben sitzen^)."' 

Soma geht zu dem Zusammentreffen mit den Gottern: 

9,78,1:,, Die Schaf(wolle) nimnit (seine) TJnreinigkeit, 
seine korperlichen Bestandteile. Rein geht er zu dem Zu- 
sammentreffen mit den Gottern^)'"; 

9, 86, 7: ,,Soma geht zu dem Zusammentreffen mit den 
Gottern^)^' ; 

9, 107, 22: ,,Zu dem Zusammentreffen mit den Gottern, 
du dich lauternder Soma, stromst du, mit den Kuh(milch- 
zusatzen) dich salbend®).'* 

Derselbe Ausdruck begegnet uns aucli auBerhalb der Pavamana- 
lieder; 3, 62, 13: ,,Soma eilt seinen Weg findend dahin; er geht zu 
dem Zusammentreffen mit den Gottern'^)/' 

Soma ist daher almlich wie Agni ein Bote der Merxschen zu den 
GOttern : 

9, 45, 2: ,,Str5me zum Botengang fiir uns — du wirst fiir 
Indra ergossen — zu den Gottern, der du lieber bist als alle 
Freunde^)'^; 

9, 99, 5: ,,Die Nachdenkenden wiinschen (dich) wie einen 
Boten (zu senden), um (von den Gottern) zuerst bedacht zu 
warden 

Gotter und Menschen einend, geht er zwischen beiden^®), genau 
wie das von Agni gesagt wird^^). 

sutdso madhumdUarriah soma indrdya mandinah | pavitravanto aksaran 
devdn gacchantu vo 'rndddh. 

2) dMr arsa brhanmate pari priyena dhdmna | ydtra devd iti brdvan, 
vi4vd rupdny dviidn pundno ydti haryatdh I ydtrdmftdsa as ate, — 
Vgl. 9, 15, 2; oben S. 203. 

■*) grbhndti riprdm dvir asya tdnvd suddho devandm dpa ydti niskridm. 
somo devandm upa ydti niskridm. 

devandm soma pavamdna niskridm gohhir anjdno arsasi. 

") somo jigdti gdtuvid devdnam eti niskridm. 

sd no arsdbhi duty a/m tvdm indrdya toiase [ devdn sdkhihhya d vdram. 
dutdm nd purvdcittaya d idsate manlsinah. 

9, 86, 42: dva jdnd ydtdyann antdr lyate. 

4, 2, 3 : antdr lyase arusd yujdno yusmdmi ca devdn vUa d ca mdrtdn ; 
3, 3, 2 : antdr duto rodasl dasmd lyate^ usw. 
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Nun heiBt es 9, 12, 8: „Entsaiidt str5mt Soma zii den lieben 
Statten des Himmels, im Strome des Begeisterten, der Weise^).*’' 
Oldenberg, Rel.d. Veda\ S.SOlf., fiihrt die Stelle unter den Belegeii 
fiir die Gleichung Himmel = Seihe an. Den Beweis ftir seine Auf- 
fassung des Satzes sieht er in 9, 51, 5: ,,Str5me, du Weitscbauender, 
zu der Seihe im Strome gepreBt, zu Gewinn, zu Ruhm^).^ Das 
ist die inechanische Gleichsetzungsmethode, mit der man alles und 
nichts beweisen kann, Ich kann mich jedenfalls iiicht iiberzeugen, 
daB der Plural „die lieben Statten des Himmels“ ein Ausdimck fiir 
die Seihe sein sollte^), und ich meine, wenn es soundso oft lieiBt, 
daB Soma zu den Gottern, hier, daB er zu den lieben Statten des 
Himmels stromt, so kann der Sinn doch nur sein, daB er von der 
Opferstatte in den Himmel zu den Gottern geht. Dort, in ilirem 
weiten Sitze, soil er das Gottervolk preisen, wie es 9, 84,1 heiBt-*). 

Besonderen Wert legt Oldenberg auf 9, 85, 9: „Den Himmel hat 
er betreten*'; die Worte sollen aus der Fortsetzung in demselben 
Vers: ,,Der Konig (Soma) geht brliUend tiber das Pavitra hin*' und 
aus 9, 86, 8: ,,Die Schafshaarflache hat der sich Lauternde be- 
treten^)‘‘ Licht einpfangen. Aus dem Zusammenhang genommen, 
scheint der Satz in 9, 85, 9 beweisend zu sein; die Sache andert 
sich aber, weim wir ihn im Rahmen der ganzen Strophe betraehten: 
„Den Himmel hat der weitschauende Stier betreten; der Weise hat 
die Lichtraume des Himmels erstrahlen lassen. Der Kdnig geht 
briillend iiber die Seihe ; des menschenschauenden Himiuels Biest- 
milch melken sie sich®).” Wenn der Himmel, den Soma betrat, die 
Seihe ist, so frage ich mich vergebens, was es denn heiBen soli, 
daB er die Lichtraume des Himmels erstrahlen lieB. Mir scheint es 
zweifellos, daB hier von dem Betreten des Himmels im eigentliciien 
Sinne die Rede ist; in der zweiten Halfte der Strophe scheint der 
Vorgang auf dem Opferplatz geschildert zu sein"). So ist jedenfalls 

ahhi priyd divas padd somo hinvdno arsati j viprasya dkdrayd kavlh. 
abhy drsa vicak^ana pavitram dhdrayd sutdh | abhi vdjani utd irdvah, 
Audi Geldner scheint niclit dieser Ansicht zu sein; er verweist a Is 
Parallele auf 9, 44, 2. 

uruksitad gpithi daivyam jdnam, 
ddhy astkdt sdnu pdvanidno avydyam. 

®) ddhi dydm asthad vrsahlio vicdksano ^ruruccul vl divo rocana kcivlh j 
raja pavitram dty eti roruvad divdh piy^sam duhate nrcdksasah. 

’) Eine andere Auffassung der zweiten Halfte der Strophe ist aber, wio 
wir spater sehen warden, nicht unmoglieh; die Auffassung der ersten Strophen- 
halft© wurde sich dadurch aber nicht andern. Wie Geldner die Strophe ver- 
steht, ist mir nicht klar. Er bemerkt, daB in V. 9 — 12 Soma als Sonne ge- 

6706 Luders, Varuna 1. 
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in 9, 37, 3 das Eingehen in die Himmelsranme iind das Stromen 
anf der Seihe nebeneinander gestellt : ,,Dies6r sicli Lauternde durcli- 
lanft als RoB die Liclitraume des Himmels, der Raksastoter die 
Schafwolle^).'' 

RaB es sich nm die Entsendnng Somas in den Himmel handelt, 
wird dnrch andere Stellen bezeugt, wo das Ziel dnrch Ansdriicke 
bezeiclinet ist, die sich nur auf die Mmmlischen Raume, nicht auf 
die Seihe bezieiien konnen; 9, 44, 2; ,,Durch Lied erfreut, dnrch 
Gebet entsandt, wird Soma in das Jenseits entsandfc, der Weise ini 
Strome des Begeisterten^)''; 9, 86, 11 : ,,Der Falbe laBt sich in den 
Sitzen des Mitra^) nieder, durch die Schaf(wolle), die Strome ge- 
reinigt, der Stier^)“. Auch in 9, 22, 4—6 ist, so unklar anch die 
einzelnen Ansdriicke noch sind, docli sicherlich davon die Rede, 
daB die Somas in einen hochsten himmlischen Raum eingehen: 
,,Diese gereinigten Unsterblichen sind nicht miide geworden, ob^ 
wohl sie gelaufen sind, die Pfade, den Raum erstrebend. Diese 
haben die Rhcken der beiden Welten nach alien Seiten vorschreitend 
erreicht und diesen^) hochsten Raum. Den sich ausspannenden 
hochsten Eaden haben sie den abschiissigen Bahnen entlang erreicht 
und dieses °), was das hOchste ist®).^'' 

In 9, 86, 22 ist der Ausdruck dhdmasu nicht eindeutig: ,,Lautere 
dieh, Soma, in die himmlischen Statten (dkdmasu) entsandt, o 
Tropfen, in den Krug, auf die Seihe. In Indras Bauch dich nieder- 
lassend, briillend, von den Mannern geziigelt, lieBest du die Sonne 
am Himmel aufgehen'^).'' Vielleieht steht dhdman hier im Sinne 

>schildert sei, verweist aber fiir 9^ auf 9, 70, 7, wo nur von dem irdischen 
Soma die Bede ist. [Bleistiftnotiz : „Seihe = Sonnenstralilen?“ tiber die 
Sonnenstrahlen als die himmlische Seihe vgl. Einleitung S. 12, unten 
S. 263, Anm. 5.] 

sd vdjt rocand divdh 'pdvamdno vi dhdvati | raksohd varam avydyam. 
“) mati jus0 dhiyd hitdh somo hinve pardvdti | viprasya dharayd kavili. 
— Geldner llbersetzt mati justdh durch ,,bei der Dichtung in Gunst“, aber 
justdli hat doch wohl eine andere Bedeutung als justah, Auch parcwdtl ist 
niehr als „in die Ferne“, wie Geldner iihersetzt. 

Mitras Sitze sind im hochsten Himmel. 

Tidrir niitrdsya sddanesu sldati marmrjdno ^vibhih sindhubhir vfsd. 

iddm hier im Sinne des entfernten, wofiir wir ,,jener“ sagen wiirden. 

ete mrstd dmartyah sasTvaryiso nd sairamuh | iyaksantdh path 6 rajah || 
sife prsthdni rodasor viprayanto vy dna^uh | utiddm uttamdm rajah \ \ tdntum 
tanvdndm uttamdm dnu pravdta dsata | uteddm uttamdyyam. [Bleistift- 
notizen; „pravat Himmelsfliisse? tantu Sonnenseihe?‘‘ (vgl. dazu oben S. 209, 
Anm. 7) ,,iyaksantah Bartholomae, IP 7, 88.*'] 

') pdvasva soma divy^su dhdmasu srjdnd indo kaldie pavitra d | stdann 
hidrasya jatlidre kdnikradan nfbhir yatdh suryam drohayo divi. 
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von j5Ersc]i6in.iiiigsfomi ^ ; sachlich inaclit' (i<3ts koiiieii Uiitcrsohicd, 
An die Seihe ist bei divyem dhdmasu gewiB iiiclit zu denken. 

Es bleibt noch eine Stelle, die Oldenberg fxir seine Auffassiiiig 
geltend macht '^), 9, 26, 3: ,,I)iesen Ordner haben sie dnrch das Lied 
entsandt, den sich Lauternden, Tiber den Himmel Mn, den Stand- 
haften, Vielnahrenden^).'' Miissen wir wirklieh Mer den Himmel 
als Namen der Seihe fassen, weil es in 9, 26, o heiBt : .,Diesen Falben 
senden die Schwestern mit den (Pre6)steinen ixher den Eiicken (der 
Seihe) hin^)‘'? Oldenberg scheint mir uni so weniger Grand dafiir 
zu haben, als er die Worte selbst dahin verstelit, daS sie den Soma 
,,auf den Himmel befSrdert haben“. 

Auf Somas Aufstieg in den Himmel niochte ieh aucli die Worte 
jcihdti vavrim pitur eti niskrtdm in 9, 71, 2 beziehen. Sayanas Er- 
klarung lautet : pitur annam somo niskrtam samskrtarn dronakalamyi 
divam veddnlm eti gacchati, und danaeh iibersetzt Geldner: ,,Indem 
er seine Hiille verlaBt, kommt er als Speise an seiiien Bestimmungs- 
ort.‘‘ Ich gestehe, da6 ich soviel Vertrauen zu der angeblichen 
Tradition nicht aufzubringen vermag. nishrtd kommt einundzwanzig- 
mal im RV. vor. Achtzehnmal ist es mit dem Genitiv der Person, 
mit der das Zusammentreffen stattfindet, verbunden; eiiimal tritt 
fur den Genitiv der Akkusativ ein^). Nui‘ zweimal felilt die Angabe 
der Person; beide Male ist von einer jungen Frau die Rede, die zum 
niskrtd herbeikommt oder es angibt, so daB man oline weiteres das 
,, Zusammentreffen mit dem Maune“ versteht: 1, 123, 9 ,,Die junge 
Frau (die Usas) verfehlt nicht das Gesetz des Rta, indem sie Tag 
fiir Tag zum Treffort kommt''®), und 10, 40, 6: ,,Euch beiden, ilir 
Asvins, liberbrachte mit dem Munde (d.h. teilte mit) die Biene 
den Honig wie die junge Frau den Treffort'^)." In uiiserer Strophe 
wtirde das niskrtdm ohne Angabe der Person, mit der das Zu- 
sammentreffen stattfindet, doch vdllig unverstandlich bleiben; es 


Geldner: ,,An den liimmlischen Geburtsstatten“ ; aber dlidnian ist 
nicht Geburtsstatte. Sayana fa6t, wie Geldner bemerkt, die liimmlischen 
Standorte als die Leiber der Goiter, was sicher nicht gemeint ist. 

2) Weiteres, was Oldenberg anfiihrt, fasse ich ganz anders auf. 

td 7 n vedTidm medhdyahyan pdvmm^nam ddhi dydvi ] dharnasim bh'&ri- 
dhayasam. 

tdrfb sdna/v ddJii jd/jmdyo hdrirri TvhfhvaTity ddribhih, Man vergleiche aiich 
9, 65, 25: hifivano gdr ddhi tvaci; 9, 101, 16 dvyo vdrebhih pavate somo gdvye 
ddhi tvaci. 

9, 93, 2; mdryo nd yosdm ahhi niakrtdni ydn, 

ftdsya yosd nd mindti dhdmdhar-ahar nishrtdm acdranVl* 

yuvor ha mdksd pdry advi^id mddhv asd hhurata ^iwkrtd^n 7i.d yo§and» 

14 ^ 
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erfordert einen Geixitiv, der ixur pituh sein kanrx : Soma geht dahin, 
wo er mit deux Vater zusammentrifft. Es fragt sich, war der Vater 
ist^). 9, 82, 3 wird Parjanya der Vater des Somagenannt : ,,Parjan.ya 
ist der Vater des mit Blattern versehenen Stieres; am Nabel der 
Erde, aiif den Bergen liat er sich seinen Wohnsitz genommen^)/' 
Allein Mer ist, wie das Beiwort parjiin und der Hinweis axif den 
Wohnsitz anf den Bergen zeigt, von Soma als der Pflanze die Rede, 
nnd wenn Parjanya sein Vater genannt wird, so geschieht es, well 
er allgemeiii die Pflanzen entstehen laBt^). Als der Saft ist Soma das 
Kind des Himmels^), Die Worte piMr eti nishrtdm konnen daher 
meiner Ansiciit nach nur bedeuten, dafi Soma, nachdem er ans- 
gepreBt ist, in den Himmel eingeht. 

Dali man sich den Soma als von der Opferstatte in den Himmel 
zu den Gottern aufsteigend dachte, beweist der Gebraucli des Aus- 
drncks d ruli ftir den Vorgang; 9, 63, 22: ,,Lautere dich, o Gott, 
mit dyum vereint. Zu Indra soil dein Rausch gehen. Steig zu Vayu 
auf nach der Bestimmung®)'" ; 9, 36, 6 : ,,Du steigst auf des Himmels 
Riicken®), Soma, du Herr der Ehaft, nach Rossen, nach Rindern, 
nach Mannern verlangend*^).'' Der Himmel ist sicherlich auch mit 
dem ,,standigen Sitz'' in 9, 40, 2 gemeint: ,,Der Rotliche soil seine 
Statte besteigen; der Machtige, GepreBte soli zu Indra gehen. Er 
setzt sich auf seinen sttodigen Sitz^)/‘ Was hier durch d roliati, 
wird in 9, 98, 3 durch urdhvd eti ausgedriickt: ,,Er ist herum- 
gestronit, dieser rauschtriefende Tropfen, auf der Schafwolle, der 
beim Opfer im Strom nach oben geht wie im Glanz, nach Rindern 
verlangend®).'^' Wie hier der induh urdTivah genannt wird, so in 
7, 31, 9 die indavah urdhvdmh: ,,Zu dir, dem Wundertater (Indra), 
mOgen die zum Himmel aufw&tsgehenden Somasafte streben^®)/' 
Ludwig denkt seltsamerweise an den Yajamana. 

pGrjdnyah pita mahisdsya parnino ndhlid prthi'vyd girisu Jcsdyam dadhe. 

3) Siehe 5, 83, 1. 5. 10; 7, 101, 1. 2. 5 usw. 

divdh sisuh 9, 33, 5; 9, 38, 5. Sicherlich ist in 9, 89, 2, wahrscheinlich 
auch in 9, 86, 14 der Vater Somas der Himmel. In j ah sitryasya in 9, 93, 1 
ist aber jdh offenbar Alik. Plur. 

pdvasva devdyusdg indram gacchatu te niddah | vdyum d roha dhdrmand, 
Hier bemerkt sogar Sayana richtig dyulokam drohasi ahutidvdra. 
d dwds prsfhdm aivaydr gavyaydh soma rohasi | vlraydh davasas pate, 
d yonim aruno ruliad gdmad indram vfsd sutdh | dhruve sddasi sidati, 
pdri syd suvdno aJcsd indur dvye mddacyutah j dJidra yd urdhvd adhvari 
hlirdjd naiti gavyayuh. — Geldner ubersetzt die zweite Halfte: ,,der bei dem 
Opfer mit seinem Strome aufrecht geht wie (Agni) mit seiner Glut, nach der 
Kuhmilch begierig,*‘ Wie das zu verstehen ist, ist mir nicht klar; gavyaydJi 
steht hier doch sicherlich in demselben Sinne wie in 9, 36, 6. 
urdTivdsas tvdnv indavo bhdvan dasmdm dpa dydvi. 
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Natiirlich ist dieses Aiifsteigen ein mystiselier Vorgang; und das 
scheint mir der Grand zu sein, wcshalb in 0, 17, 5 rolmn durcli 
ein nd abgescliwacht wird^) : „Uber die drei Liehtraume bin stralilst 
du, Soma, gleiclisam zum Himmel aufsteigend; du setzest gleicli- 
sain die Sonne in rasolie Bewegung^),^" 

3. Somas Weg durch den Luftraum und ^liyus Ersttruiik 

Auf dein Wege zum Himmel durcbquert Soma die ,.Raume‘* 
(rdjdmsi); 9, 3, 7: ,,Dieser lauft zum Himmel durcli qner durcli die 
Raume iin Strome, der sich Lauternde, brullend^)“ ; 9, 3, 8 : „Dieser 
lief zum Himmel durch quer durch die Raume, olme festgehalten 
zu warden (?), der sich Lauternde, gutes Opfer w'irkemH).*' 

Geldner verst eht unter dem Himmel die Seihe, unter den Raumen 
die Luft, die der Soma beim Ablauf von der Seihe durcMauft. Aber 
w^arum sollte hier nicht von Somas Aufstieg die Rede sein, bei dem 
er den Raum zwdschen Himmel und Erde durcliquert? Das ist 
sicherlich der Sinn von tiro rdjmnsi und tiro rajah in den Stellen, 
wo von der Herabkunft Somas vom Himmel zur Erde gesprochen 
wird : 8, 82, 9 ,,Trink, (Indra,) von diesem (Soma), den dir der Adler 
mit dem EuBe quer durch die Raume braclite, den nicht Fest- 
zuhaltenden(? 9, 77, 2: ,,Dieser, der sich lautert, ist der alte, 
den der entsandte Adler vom Himmel quer durch den Raum ent- 
fiihrte®)." 9, 63, 6 lieiBt es, daB die gepreBten braunen Somas ihrea 
eigenen Raum entlangstromen, indem sie zu Indra gehen *). Geldner 
erklart auch hier rajah als den freien Raum zwischen Seihe und 
Kufe; mir scheint, daB durch den Zusatz vndram gdcchantah, der 
sich nur auf den Weg zu deni im Himmel befindlichen Indra be- 
ziehen kaiin, der den Sonias ,,eigene‘' Raum doch hinreichend als 
der Raum zwischen Himmel und Erde gekennzeielinet ist. 

Da6 nd hier oder aonst irgendwo Veratarkungspartikel wie gr. r?/ sei 
(Hillebrandt, Ved. Myth. I- 314 xVnm. 2), bezweifle ich. 

2) dti tri soma rocand rolian nd bhrdjase divam j isndn siiryarn nd coday ah. 
Geldner iibersetzt mit Erganzung: „Wie der ilber die drei Liehtraume zum 
Himmel steigende (Sonnengott) erstrahlst du. Soma. Wie der Treiber die 
Sonne spornst du (deine Rosse) an.“ Uber die drei Liehtraume kann auch der 
Sonnengott nicht zum Himmel steigen, und jeder Gedankenzusammeiiliang 
zwischen den beiden Satzen geht bei dieser Auffassung verloren. 

esd divam vi dhdvati tiro rdjdmm dkarayd \ ‘pdvamdnah kdnikradat. 
esd divam vy asarat tiro rdjdmsy dsprtah [ pdvmiidnah svadhvardJi. 
yam te syendh paddbharat tiro rdjdnisy dsprtam | pibed asya. 
sd purvydh pavate ydm divas pari iyeno mathdydd isitds tiro rajah, 
sutd dnu svdm a rdjo ^hhy drsanti babhrdvah | indram gdcchanta ind avail. 
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Auf das Durchquereu des Luftraums bezielit es sicli doch wohl 
auch, wenn es 9,725 8 von Soma heiBt: ,,Laiitere dicli mn den 
ixdisclien Raima oder 9, 107, 24, wo noch die himmlischen 

Ranine Mnzugefiigt sind: ,,Lautere dich, Soma, nm den irdischen 
Ranm herum, nm die himmlischen, nach den Bestiniinniigen. Die 
Begeisterten entseiaden dich, den Weitschauendeii, clurcli Gebete, 
den Reinen dnrcli Lieder^).'‘ 

So erklart es sicli auch, dafi Soma in 0, 48, 4; 9, 108, 7 ,,den 
Ranm durchdringend'' oder ,,dnrclieilend'' [rajastur) heiBt. In 
9, 62, 14 w’ixd er tnmdno I'djasah^ ,,der Dnrchmesser des Rannaes'^ 
genannt, in 9, 62, 13 ur'ivgdydh, „der Weitschreitende'\ Das ist eiii 
Behvort, das fast ausschUeBlich Visnn zukommt^), weil er die 
irdischen Ranme, d.h. den Ranm zwischen der Erde und der 
HimmelshOlie, dnrchschreitet^), nnd wir konnen meines Erachteias 
urugdyd, 'wenn es anf Soma angewendet wird, nicht anders ver- 
steheia; nm so weniger, als in 9, 97, 9 Soma direkt mit Visnn ver- 
gliclien wird : „Er eilt mit der Schnelligkeit des Weitschreitenden 
Fhr mjas tritt an anderen Stellen antdriksa ein; 9, 27, 6: ,,Dieser 
falbe Stier f loB nngesthm ini Lnftraum, der sich lanternde Tropfen 
zn Indra^)."^ Sayana erklart antdrihse dnrch daidpavitre ,,anf der 
Seihe“, nnd er konnte sich anf 9, 66, 28 berufen: ,,AusgepreBt 
stromte der Tropfen iiber die schafwollene Seihe, der sich lanternde 
Tropfen zu Indra^).*' Als beiveisend kaxan ich allerdings eine solche 
Rarallele nicht ansehen, nnd meinem Gefuhl nach ist es doch nicht 
dasselbe, ob man sagt, der Soma strome hber die Seihe zn Indra 
oder er strOine in der Lnft zwischen Seihe nnd Knfe zn Indra. 

In 9, 65, 16 rdjd medhdbJiir lyate pdvamdno mandv ddhi j antdri- 
ksena ydtave ist lyate an nnd fhr sich doppeldentig. Roth nahm es 
iiu passivischen Sinne: ,,er wird angegangen®) Geldner faBt es 

sd tu pavasva pari pdrthivam rajah, 

“) it pavasva pari pdrthivam rdjo divyd ca soma dhdT7)ia.bhih | tvdfn 
vlprdso matibhir vicaksaiia s'lihhrdin hiiivanti dMtihhik, 

2) 1, 154, 1. 3. 6; 1,*155, 4; 2, 1* 3; 4, 3, 7; 7, 100, 1; 8, 29, 7. 

‘9 1, 154, 1 : yah pdrthivmii viniame 7*djdmsi . . . vicakraTYiands tredhoru- 
gdydh; 1, 155,4: yah pdrthlvdni tribhir id vigdmabhir urd Jcrdmistorugayaya 
jlvdse, 

sd I'amhata urugaydsya jutim, 

€sd ius77iy dsi^yadad antdrikse vfsd ha/i'ih | pu7mnd indur i7%dra7n d, 

") prd suvd7id ifidur ahsdh patntram dty avydyam | pund7id indur indTa7n d, 
9 Biese Bedeutung iiegt sicherlich vor in 1, 145, 1; 6, 21, 1; 7, 32, 5; 
vgl. aiicli iyandJh 2, 20, 4; 7, 17, 7; 7, 29, 1; 7, 38, 6 (wo Geldner falsch uber- 
setzt ,,danim bittend“); 7, 68, 3 (Geldner: „zu uns eilend“, wahrend Sayana 
die idehtige Erklarung hat); 7, 95, 4. 
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als Aktiv^). Der Dicliter wircl aber dock kauiii ge.sagt Iiaheii. 8oina 
gehe infolge der dichterischen Gedaiikeu daliin, iim diirch den 
Luftraum zu gehen-). Da 6 lyaie Mer ,,er wird gebeteii'^ bedeutet, 
wird sclion dadurcli nahegelegt, dab Soma liier rdjd genaniit wird; 
eiiien Konig bittet man. Ich iibersetze die Strophe dalier: ..Der 
Konig wird init Liedern gebeten, dnrcli den Luftraum zii gehen. 
der bei Mami (d.h. bei den Menschea) sick Lautemde/‘ Aucdi hi 
(liesem Falle wkd man dock eher an die Eiitsendung durek die 
Luft in den Hiinm,el zu denken kabeii als an das Abtropfen in die 
Kufe, wenn auck Sayana miidriksemx durek dJcdmimmjiun drona- 
halasam prati erklart. 

Die Strophe kekrt in 9, 63, 8 niit der Variante dy ukta siira I'tfimni 
iiifi ersten Pada wieder. Geldner libersetzt liier: ,,Der Pavamaiia 
hat unter Manu den Etasa der Sonne geschirrt. inn durek die Luft 
zu fakren."'' Er meint, Soma trete liier als Sonnengott auf. ]SIun ist 
die Sonne allerdings eine Form des hiiiimliscken Soma; Soma triigt 
als solcker den Namen Sura. Ick kalte es aber fiir ausgeselilossen, 
da6 der Dicliter von der Sonne sagen konnte, sie gelie im Liift- 
raum dahin. Die Sonne und ilire Rosse beivegen sick ini oder am 
Himniel; niemals wixd im RV. gesagt, dafi sie aMdriksena geben*^). 
Wir werden daher siira auf den bei den Menseken sick lauternden 
Soma bezieken miissen, der sein RoB, das kier mit Riicksiekt auf 
Sura Etasa genannt wird, angeschirrt hat, uni durek den Luft- 
raum in den Himmel aufzusteigen: „Sura hat sick den Etasa ge- 
sekirrt, der bei Manu sick Lauternde, urn dm*ch den Luftraum zu 
geken.*^^ Der irdiseke Pavamana -wird kier, wie in zaklreiclien 
anderen FMen, mit einem Namen bezeiclinet, der eigentkek nur 
dein himmliseken Soma zukommt'^), gewisserniaBen in Vorweg- 
nahme der Form, die er im. Himmel annimmt und auf die sekon in 
der ersten Strophe des Trca (V. 7) hingewiesen ist : ,,Lautere dick mit 
dieseiii Strome, mit dem du die Sonne aufleuchten macktest^).'*" 

In diesem Sinne von Soma 9, 5, 4; 9, 15, 5; 9, 110, 1. 

2) In Geldners Xjbersetzung wird der Sinn von lyate verwlselit : ,,Der 
Konig zieht durek die dichterischen Gedanken gelautcrfc unter Manu aus, 
um durek die Luft zu fahren.“ Aber lyate. bedeutet ,,daliin geheii‘% niclit 
,,sich aufmaehen, aufbrecken“. AuBerdem ist medhdbhih offeiibar mit lyate, 
nicht mit pavaniidnah zu verbinden. 

Etwas anderes ist es naturlich, daB die Sonne mit ihren Straiileii dcni 
Luftraum erfiillt (dprd dyavaprtJiivt antdriksam. 1, 115, 1; 4, 14, 2; cipaprirdn 
rodasl antdriksam 10, 139, 2); ebenso die TJsas (d dyam tanosi rasmibhiT 
dntdriksam urd priydm 4, 52, 7; dpry^nto antdriksd vy dsthuh 7, 75, 3). 

S.’ oben S, 205. ayd pavasva dharaya ydya surya7ti drocayalu 
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DaB Soma zti Wagen zii den Himmlischen fahrt, wird aiich 
9, 15, 1 gesagt: ,,Dieser geht infolge der feineii(?) Gedanken dahin, 
der Held mit den schnellen Wagen, wenn er zum Zusammentreffeii 
init Indra geht^)/' M5glicli ist es auch, daB unter sura der Gott, 
unter etasa der materielle Soma zii verstehen ist; der gepreBto 
Soma wird auch sonst etasa genannt; 9, 64, 19: ,,Es briillt das Zug- 
roB Etasa, wenn es, von den Sangern angeschirrt, in das Meer 
gesetzt, den Schxitt vorwarts (tiit)^)"; 9,16,1: ,,Wie ein los- 
gelassenes Rennen schieBt Etasa daliin^)'^; in 9, 108, 2 wird er mit 
Etasa vergliclien: ,,Dieser ist w^okl bedacht auf die Labnngcn zii- 
gegangen, zu dem Gewinn wie Etasa 

Von Pavamanas Weg ini Luftraum ist anch in V. 2 des zuin 
Aprilied range wandelten Somaliedes 9, 5 die Rede: ,,Als Tanii- 
napat strOmt der sich Lauternde, die Horner wetzend, leuchtend 
dnrcli den Luftraum®).^' Da in V. 2 der Aprllieder 1, 13 und 10, 110 
Tanunapat gebeten wird, das Opfer zu den Gottern zn schaffen, 
so hat man sich wohl auch den mit ihm identifizierten Pavamana 
auf dem Weg zu den Gottern, nicht, wie Sayana erklart, zur Soma- 
kufe {kalasam prati) zu denken; das antdriJosa, das Soma durch- 
strOmt, wird also auch hier der Raum zwischen Himmel und 
Erde sein®). 

esd dhiya ydty anvyd suro rdthebliir dMbhih | gdcclmn indrasya nishrtdm, 
mhjidti vdJinir etaSah paddm yujdnd fkvabhih | prd ydt samudrd dhitah^ 
sdrgo nd takty eta4ah. 

sd suprdkefo ahhy dkramld iso ’cchd vdjam naitaiah, — Die auf 9, 63, 8 
folgende Strophe (V. 9) scheint den gleichen Gedanken in anderer Form 
aiiszudriicken : utd tyd TiaHto ddsa stiro ayukta yatave | indur indra it hruvdn. 
Auch hier werden wir stra als Bezeichnung des Soma nehmen mixssen: 
,,Und die zehn weiblichen Falben hat Sura sich angeschirrt, um zu gehen, 
sprechend: ,der Saft (Indu) ich Indra‘.*‘ Hier scheinen verschiedene Vor- 
stellungen vermengt zu sein. Bei den liarito ddda wird man zunachst an die 
zehn Finger denken, die in 9, 38, 3 mit demselben ISTamen bezeichnet werden. 
Die haritah lassen sich aber auch als Bosse fassen. Vielleieht ist der Aus- 
druek, wiedeivim wie etaSa in V. 8, mit Riicksicht auf sHrah gewahlt, wenn 
auch die Sonne fiir gewdhnlich sieben Bosse hat; nur in der Batselstrophe 
1, 164, 14 scheinen die ddia yuktdh auf die Sonnenrosse zu gehen. Ich halte 
es aber auch fur moglich, dafi V. 9 auf die Fahrt Somas als Sura am Himmel 
geht, die eine Folge seines in V. 8 erwahnten Aufstiegs zum Himmel ist. 
Der letzte Pada scheint zu besagen, da6 Soma mit ebensolcher Pracht und 
Macht dahinf^hrt wi© Indra. 

tdiiundpdt pdvamdnah ^fnge iiidyio arsati | antdrikse'tta rdrajat. 

2, 40, 4 wird von Soma-Pu^n gesagt : divy dnydh sddanam cakrd 
need prtliivydm anyo ddhy antdriksey „Der eine macht© sich einen Sitz hoch 
im Himmel, der andere auf der Erde, im Buftraum^. Der im Himmel sitzend© 
ist Pu§an; wenn Soma hier auBer der Erde der Luftraum zugewiesen wird, 
so ist vielleieht an seine Form als Begen gedacht. Der Dichter wird den 
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Der Aufstieg Somas diircli den Luftraum wird aueli der C7riiiid 
sein, weshalb in 9, 81j 5 unter den Gottheiten, die Soma genielieii 
sollen, auch der weite Luftraum {urv antdrihsam) geiiannt 
'\'or allem aber erklart sich daraus, wie ich nieine, eiii Braueli des 
alteii rgvedischen Kdtuals. Wir hahen im Rgveda eine Reilie voii 
Liedern, in denen die Gotter in einer bestimmten Reilienfolge zuin 
Somatrunk eingeladen werden^). In alien dieseii Liedern stelieii 
V%u, Indra-Vayu, Mitra-Varuna an der Spitze; dann geheii die 
Listen zum Teil auseinander. Aucb in 4, 46; 4, 47 uiid in dem Trca 
5,51,5-7 wird zuerst Vayu, dann Indra-Yayu geiaden. Es wird 
aber von Vayu auch ausdriicklich gesagt, daB er als erster triiike: 

4, 46, 1: ,,Tiinke die Blume der sxiBen Tranke, Vayu, bei 
den Friihopfern^); denn du bist der, der zuerst triakt'^)“; 

4, 47, 1: 5 , Der reine, Vayu, ward dir gereieht, die Bluino 
des SiiBtranks, bei den Fruhopfern^^)''; 

7, 92, 1 : ,,Der berauschende Saft ward dir gereieht, dessen 
Ersttrunl^ du, Gott, dir angeeignet hast^)‘'; 

1, 135, 1: ,,Denn dir, dem Gotte, haben die CJbtter das 
Recht auf den Ersttrunk zugestanden*^)''; 

1, 134, 1: ,,Dich sollen die eilenden Rosse hierher zum 
Labetrunk fahren, zum Ersttrunk, zuni Ersttrunk des 
Soma^)^^; 

1, 134, 6: ,,Du, o Vayu, verdienst als Erster, dem keiner 
vorangeht, den Trunk dieser unserer Somas, verdienst den 
Trunk der gepreBten®)'^; 

5,43,3: ,,Wie der Hotr trink, o Gott, als erster von 
diesem unserm Su6trank®)‘"; 

Luftraum aber hauptsachlich deshalb hereingebraclit haben, weil er die 
Dualgottheit Soma-Pusan als die Herrscher in der gesamten Dreiwelt liin- 
stellen wollte. 

1, 2 und 3; 1, 23; 1, 135 uiid 136 (die Zusammengehorigkeit der bfddeii 
Lieder ist, wie Oldenberg bemerkt, nicht sieher); 2, 41. 

2) Lie Bedeutung von divisti ist nicht sieher; vgl. Geldiier zu 1, 45,7. 

®) dgram pibd niadhundm autdm vdyo divis^isu | tudfn hi purvapd dsi. 
vdyo ^uhro ay ami to mddhvo dgram divis^isu, 
dpo te dndho mddyam ay ami ydsya deva dadhi^e purvapiyam. 
tiUhTiyam hi purvdpitaye devd devdya yemire, (Wortlich: ,,sie haben sich 
dir fur den Ersttrunk gefugt.“) 

’) d tva jdvo rarahand abM prdyo vdyo vdhantv ihd purvdpitaye somasya 
purvdpitaye. 

tvdm no vdyav esdm dpurvyah s6nm'n(l7n pratJianmJi pliitn arJiasi sutdnmn 
pUim arhasi. 

hdteva nah prathamdh pdhy asyd deva mddlwah. 
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8,26,25: clu, Gott Vayu, dich im, Herzen als 

Erster erg5tzest, schaff uiivS Gewinne^)/' 

2, 11, 14 wird Indra gebeten, einen Wolinsitz, eineii Ver- 
biindeten, die Marutschar zii sclienken ,,und die, die sicli 
niit dir vereint berausclieii ; die Vayus trinkeu die erste Dar- 
bringung^)/" 

BiBweileii wird aber auch Indra der erste Trunk zugewiesen : 

8, 3, 7: ,,Zu dir, Indra, riefen mit Lobliedern die Ayus 
zum Ersttrunk ; 

8, 34, 5; ,,Ich briiige dir wie einem Stier den Ersttrunk 
der geprefiten (Sonias)^)''; 

8, 1, 26: ,,Trinke dock von diesem GepreBten, du Lieder- 
freund, wie der Ersttrinker^)'' ; 

4,27,5: „Die von den Adhvaryus dargereiehte Blume 
des SiiBtranks moge Indra ansetzen, urn zum Rausche zii 
trinken®)/^ 

Etwas anders ist purvdpUi vielleiclit in 10, 112, 1 zu verstehen: 
,, Indra, trink nach Lust von dem GepreBten; die Friihpressung ist 
Ja dein Ersttrunk Hier scheint die Frtibpressung Indras erster 
Trunk genannt zu sein im. Gegensatz zu der Mittagspressung, die 
Indi*a, und zwar ilnn allein oder in Verbindung mit den Maruts, 
gelidrt, und der Abendpressung, an der er in Gesellschaft der Rbhus 
und anderer Gotter teilnimmt®). 

In einigen an Indra und Vayu gerichteten Strophen werden beide 
als Empfanger des Ersttrunks genannt: 

1, 135, 4: ,, Trinket von dem sxiBen Saft ; denn euch beiden 
ist der Ersttrunk bestimmt®)‘"; 

7, 91, 5: ,,Denn die Blume des SiiBtranks ist eucli beiden 
dargebraeht ; 

sd tvdm no deva nidnasd vayo manddno agriydh | krdhi vajdn. 

“) sajosaso y& ca mandasdnah prd vdydvah pdnty dgranltim. 

ahhi tvci purvdpitaya indra stomehhir aydvah . . . sdm asvaran. 
dddhdmi te sutd7idm vfsne nd purvapdyyam, 

pihd tv dsyd gwva^iah sutdsya purvapa iva. Der purvapdh ist, wie Geldner 
bemerkt-, entweder Va.yxi oder der Hotr. 

adJivaryubhih prdyatam mddhvo dgram indro nidddya prdti dhat piba- 
dhyai. 

indra piba pratikdmmn sutdsya prdtahsdvds tdva hi purvdpUih, 

Vgl. 4, 35, 7; 3, 32, 1-3; 4, 34, 7, 8. 11; 3, 52, 4-6; Hillebrandt, 

Ved. Mytli. 492 ff. 

®) pibatam 7nddhvo dndhasah purvapeyam hi vdm hitdm, 
idd^n hi vdm prdhhrtam mddhvo dgram. 
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7, 92, 2: ,,Weim fiir eiicli baide die goitehreiideii Adii- 
varyus die Blume des SiiBtraiiks nach Krafteii auftrageja*).'^ 

In den Liedem an die Rblius 4, 34 und 4, 37 wil'd dieseii der Erst- 
trunk zugeschrieben; 4, 37, 4: „Eucli wurde die Blume zugestaiideii 
zum Raiische^)/' Die Rbhus werden dalier agrcpd, „zuerst triii- 
kend‘\ genannt; 4, 34, 10: „Ihr Rbhus, die ihr zuerst trinkeiid eueii 
berausclit^)/' 4, 34, 7 wird Indra aufgefordert, zu trinken ,aiii 
I^erein luit den zuerst Trinkenden, den zu iiner Zeit Triiikeiideu^)'', 
was sicli nur auf die Rbhus beziehen kann^). Den Rbhus koinint 
der Vortrunk vor den andern Gottern aber nur bei der Abend- 
pressung zu; nur fur diese sind die Rbhulieder 4, 34—37 bestimnit, 
wie aus 4, 34, 4; 4, 35, 6. 9 deutlich hervorgeht. 

Audi Agni wird gelegentlich als Empfanger des Erst trunks ge- 
nannt; 1, 19, 9: ,,Dir giefie ich den soniischen SuBtrank zum Erst- 
trunk zu. Komm, Agni, init den Maruts®).'‘ Wenn Agni und die 
Maruts Soma empfangen, so ist der Vortrunlc Agnis das Natiirliche, 
da im allgemeinen die Soinaspende in das Opferfeuer gegosseii 
wurde ^), Agni sie also zuerst empfangt, Auf diesen durdi das Ritual 
gegebenen Vortrunk Agnis ist offenbar aueli in S, 103, 6 angespielt: 
,,Wie die Becher des SiiBtranks gehen zu ihm zuerst die Preislieder, 
zu Agni®)/' 

Ebenso erklart sidi aus dem Ritual das Beiwort agreim fiir die 
Wasser in dem Yajus VS. 1, 12: ,,Ihr gottlichen Wasser, ilir an der 

ydd vdm niddhvo agriydfih bhdraniy adlivarydvo devaydntah ddclbliili, 
— In den Pavamana-Liedern wird der Ersttrunk nicht erwabnt. Unter den 
Gottern, fiir die der Soma bestimmt ist, wird am haufigsten Indra genannt, 
etwa 25mal, aber auch Vayu, und zwar dreimal ailein (9, 25, 2; 9, 46, 2; 
9, 96, 16), sechsmal an erster Stelle (darunter dreimal vor Indra: 9, 7, 7; 
9, 13, 1; 9, 63, 10), elfmal an zweiter Stelle (darunter achtmal hinter Indns,: 
9, 27, 2; 9, 33, 3; 9, 34, 2; 9, 61, 8; 9, 63, 22; 9, 65, 20; 9, 86, 20; 9, 27, 25). 

‘■^) dnu vcti cety agriydm 77idddya, 

3) te agrepd rhhavo Tnandasdnak. ^) agrepdbMr rtupdbhih sajosdk. 

Vielleicht liegt cin Hinweis auf den Ersttrunk auch in 4, 34, 3 vor, 
docli lassen sich die Worte dhhuta visve agriyotd vdjdh verschieden auffassen. 

®) abhi tvd purvdpitaye srjdmi somydm mddhu | marudhhir agna a gahi. 

’) 3, 35, 10: indra piba svadhdyd cit sutdsydgner vd paid jihvdy a yajatra | 
adhvaryor vd prdyatam dahra hdstad dliotur vd yajndin Tiaviso ju^asva, ,, Indra, 
trink nach eigenem Gefallen von dem Geprei3ten, oder trink mit der Zunge 
des Agni, du Opferwurdiger, oder aus der Hand des Adhvaryu den dar- 
gebotenen, du Machtiger, oder genieBe das Opfer der Spend© des Hotr‘h 
3, 35, 9 wird Indra aufgefordert, zusammen mit den Maruts mit der Zunge 
Agnis den Soma zu trinken: agneh pihajihvdyd sonwLm indra^ 5, 51, 2 warden 
die Gotter im allgemeinen gebeten: agneh pibata jikvdyd, ,, trinket mit der 
Zunge des Agni‘h 

®) mddhor nd patrd prathamdny asmai prd stonm yanty agtidye. 
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Spitze Geheiiden, zuerst Triiikenden ! Bringt dies Opfer lieut an die 
Spitze^).'' SBr. 1,1, 3, 7 wird das Beiwort richtig erklart: 3 ,Weil 
sie zuerst Koiiig Soma gerdeSen, daruni heiBeii sie zuerst trinkend 2). 
Wie von den Wassern konnte aueh von den PreBsteinen gesagt 
werden (10, 94, 2): „Selbst noch vor dem Hotr sind sie zum Ge- 
nusse des Opfers gelangt^).'' 

DaB Indra, dem Gott, der seine GroBtateii dem Somarauscli ver- 
dankt, der Ersttrunk zugewiesen wurde, scheint mir ohne weiteres 
begreiflich. Warum aber sollte Va^m, der in dem vedischen Pan- 
theon eine verhaltnismaBig unbedeutende Rolle spielt, vor alien 
andern Gottern zur Ehre des Ersttrunkes gekommen sein? 
Hillebrandt, Ved. Myth. II^ 294, nimmt, wenn icli ihn recht 
verstehe, an, daB sie ihixi als dem Morgengott und dem Wagen- 
lenker Indras zuteil geworden sei. Allein Vayu wird doch nur ver- 
einzelt mit der Usas zusammengebracht, und sicherlich fahrt er 
Indra niclit standig ; iiberdies ist es doch nicht wahrscheinlicli, daB 
man den Wagenlenker eines Gottes vor diesem selbst geehrt haben 
sollte. Oldenberg, Rel. d. Veda^, S. 227, nieint, der erste Anteil 
am Somatrank komme Vayu als dem schnellsten der Gotter zu. 
SBr. 13, 1, 2, 7 heiBt es allerdings: ,,Vayn furwahr ist der schnellste 
der Gotter^).'" Allein diese Eigenschaft des Gottes bietet doch keine 
genligende Erklarung, wenn sie auch spater in Indien selbst in 
diesem Sinne verwertet ist: AB. 2, 25 wird erzahlt, daB die 
Gotter Vayu, Indra, Mitra-Varuna und die Asvins einen Wettlauf 
um den Ersttrunk veranstalteten, in dem Vayu der Sieger blieb, 
aber Indra, dem Zweitsclinellsten, ein Viertel seiner Spende zu- 
gestand. Anders wo wird denn aucli Vayus Ersttrunk anders be- 
griindet. Nach MS. 4, 5, 8 machte Vayu den mit dem getoteten 
Vrtra identifizierten Soma gemeBbar und bedang sich als Lohn 
daftir aus, daB die Grahas fiir ihn zuerst geschopft wtirden^); nacli 
TS. 1, 4, 7, 1 wird ihm derselbe Lohn ftir die Beteiligung an 
der Totung Somas, die Benennung der GefaBe als vayavya fur die 
Beseitigung des Gestankes des faulenden Soma zuteil. Ahnlich 
lautet die Geschichte SBr. 4, 1, 3, Iff. Eine derartige Legende muB 

devlT dpo agreguvo agrepuvo ^gra imam adya yajnam nayata, [Bleistift- 
notiz; „Keifch!'% i. e. ,,Veda of Black Yaj us School's 5, Anm. 1, wo das 
Richtige abgelehnt wird.] TS. 1, 1, 5, 1 dpo devlr agrepuvo agreguvo '‘gra 
imarti yajnam nayata. 

td yat pratJiamdh somasya rdjno bhaksayanti tendgrapuvah. 

hotus cit p€rve havirddyam diata. 

*) vdyur vai devdndm dMs^?iah. madagrd eva grahd grhydntd iti. 
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sclion in rgvedischer Zeit bestanden haben. In dem Akliyaimliede 

8, 100, 1 sagt eiae Person zu Indra: „Icli gelie dir in eigener Person 
voran; alle Gotter gelien Mnter mir her. Wemi dn, Indra, iiiir einen 
Anted festsetzen wirst, dann wirst du mit mir Heldentaten voll- 
bringen^).'' Indra antwortet: (V. 2) ,Jch setze dir den GemiG des 
SiiBtrankes an erster Stelle fest; der gepreBte Soma soli dir als 
Anted bestimmt sein. Wenn dii mein Genosse znr Eecliten seiii 
willst, dann wollen beide vlele Vrtras erschlagen-)." leli bin 
tiberzeugt, dad Oldenberg^) recht hat, wenn er in den beiden 
Strophen ein Gesprach zwischen Vayu und Indira sielit. Der Gott, 
dem der Ersttrunk zugestanden wkd, kann nur Vayn sein, nnd 
wenn dieser von sich sagt, dafi er Indra und aUen andern Gottern 
vorangehe, so nimmt er dainit etwas fiir sich in Anspruch, 
ihm eigentlich gerade erst durch den rituellen Ersttrunk zuteil 
geworden ist. Alle derartigen Legenden sind aber dock immer nur 
Versuche, Ausdriicke oder Brauche zu erklaren, uber deren ur- 
spriingliche Bedeutung man sich nieht mehr klar war. Meines Er- 
achtens beruht der Ersttrunk Vayus auf dem Aufstieg des Soma 
von der Opferstatte zu den Gottern im Himniel, bei dem der im 
Luftraum herrschende Vayu naturlich zuerst mit dem Sonia in 
Beriihrung kani ; er wurde damit der Ersttrinker. Dieser Ursprung 
des Ersttrunkes wurde vergessen, als mehr und mehr an die Stelle 
der Vorstellung von dem Aufstieg des Opfers zu den Gottern die 
von der Herabkunft der Gotter zu der Opferstatte trat. Charakte- 
ristisch ist es, daB in dem alten neunten Buche durchaus die Vor- 
stellung von dem Aufstieg Somas herrscht^); die Vorstellung von 

aymn ia emi tanvit pm'dstad vlb've devd ahhi 7tul^ ymiti paicdt | yadd 
jndliyam didJiaro hhdgdm indrdd in mdyd krnavo virydni. 

dddhdmi fe madJiuno hJmhsdm- dgre Mtds te hlidgdh suio asiii somah I cisad 
ca tvd^n daksinatdh sdkTid me ’’diva vrtrdni jaiighanciva bJiitrl. 

2) ZBMG 39, 

Das Hingehen Somas zu den Gottern bezeugen aiiBer den oben an- 
geflilirten noch die zahlreichen Stolleii, wo anstatt der Gotter im allgemeinen 
Indra oder Indras Bauch, Vajui oder die Asvins als der Ort genaniit sind, 
an den sich Soma begibt oder begeben soli : 9, 24, 2 pundna indram diatu ; 

9, 67, 7 indram yamehhir adata; 9, 69, 9 eti sdmdh pdvamdyuisa mdram rdtlm 
iva prd yayuh sdtim dcchd; 9, 90, 1 indram gdcclian; 9, 25, 5 hidram gdccJian 
kavikratuh; 9, 40, 2 gdmad hidram vfsa sutdh\ 9, 97, 5 dgann hidrayii nialiate 
saubhagaya; 9, 106, 1 indi'am dccha sutd ime vfsanam yantu Mrayah ; 9, 86, 2 
abhi vajrinam indram indavo mddliumanta urmdyah; 9, 66, 28 prd suvdnd 
indur aksdh . . . puncind mdur indram a; 9, 15, 1; 9, 61, 25 gdcchann indras y a 
niskrtdm; 9, 64, 15 indrasya yahi nishrtdm; 9, 101, 16 indrasyabTiy Hi nishr- 
tdm; 9, 86, 16 prd ayasid indur indrasya nishrtdm; 9, 85, 7 endram vidayiti 
madirdsa indavah; 9, 97, 36 indram d viia brTiatd rdvena; 9, 2, 1 indram indo 
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der Herabkunft der C46tter tritt hier ganz zuriick. Ich finde sie 
dexitlieh ausgespxoehen nur in 9, 80, 1: [„Durchi) das Rta ruft 
(Soma) die Gotter vom, Himmel her^)“ . . . 

4. Somas himmlischer „Sitz“ 

Ofters ist davon die Rede, daU Soma sich auf seinen Sitz oder 
seine Statte [sadMstka, sddas, sddana, sddman) niedersetze oder 
dort hinstrome oder sich begebe. Mit diesem Sitz ist an einer Reihe 
von Stellen ZAveifellos die Somakufe auf clem Opferplatz gemeint®): 

9, 1, 2; ,,Der alien Menschen gehOrige Raksas-Toter 
setzte sich auf seine mit Erz zugehauene Statte, auf seinen 
Sitz im Holz(gefa6) *)“ ; 

9, 16, 4: ,, Dutch die Einsicht des sich Lauternden®) stromt 
Soma vorwarts auf die Seihe; mit Verstand setzte er sich 
auf seinen Sitz®)“; 

9, 65, 6; „Wenu du mit Wasser iibergossen wirst, ge- 
reinigt werdend in den Handen, gelangst du zu deinem 
Sitz im Holz(gefa.6) ; 

wsd viia; 9, 66, 15 endrasya jathdre visa; 9, 76, 3 indrasya . . . japhdresv d 
vi^a; 9, 86, 23 indav indrasya jatjidresv dviidn; 9, 81, 1 prd somasya pdva- 
t)idnasyormdya indrasya yanti jatlidrani; 9, 85, 5 indrasya soma japid^'e sdm 
aJcsarah; 9, 86, 22 stdann indrasya jaflidre kdnikradat; 9, 70, 10 indrasyendo 
jathdram a pavasva; 9, 72, 2 indrasya sdmmn jathdre ydd ddnh'dh; 9, 109, 18 
prd soma yahindrasya kuksd; 9, 80, 3 endrasya kiiksd pavate madintamali; 
9, 70, 9; 9, 108, 16 indrasya hdi'di somadhdnam d visa; 9, 86, 19 indrasya 
hardy dviidn ^nanlsihhih; 9, 84, 4 endrasya hdrdi haldiesu sldati; 9, 25, 2 
dharmand vdydm d viia; 9, 46, 2 vdyum soma asrksata; 9, 63, 22 vdydma 
Tolia dhdrmand; 9, 61, 8 sdm indrenotd vdyund sutd eti pavitra a; 9, 13, 1 
somah pundno arsati . . , vdyor indrasya niskrtdm; 9, 7, 7 sd vdydm indram 
asvind sdkdm mddena gacchati; 9, 8, 2 pundnasai caynusddo gdcchanto vdydm 
aivind. 

1) [Mit dem Sansktrittext von 9, 80, 1 schlieBt Blatt 44 des MS. ; 45—47 
sind verloren. Da die Materi alien fur die Ausfiillung der Lilcke nichts an 
die Hand geben, mufite die in [ ] versucbte Uberbruckung vom Heraus- 

geber aus dem Ziisammenhang erschlossen werden.] 
rtena devdn havate divas pari. 

3) Geldner tJ. zu 9, 1, 2: „Es sind das oder die HolzgefaBe {camu, kdia, 
kaldia oder sehleehtweg vdnesu, vdnisu) gemeint, in die der fertige Soma 
ablauft, um sich zu „setzen“ {sad). Dieses sad steht zugleich im Sinn des 
spiiteren pra-sad (Manu 6, 67; Baghuv. 4, 21). Der brausende, garende 
Soma kommt zur Buhe und das Triibe setzt sicli zu Boden.“ 

■*) rahsolid vi^dcarsanir ahJii yonim dyohatam | drdnd sadhdstham asadat. 
Geldner tj.: „D. h. durch seine eigene Einsicht. Er weiB von selbst, 
was er zu tun hat.“ 

>pTd piindnasya citasd somah pavitre arsati | krdtvd sadhdstham asadat. 
ydd adbhih parisicydse mrgydmdno gdbhastyoh | drdnd sadhdstham ainuse. 
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9, 107, 10: ,,Voia den Steinen ansgeprefit, (flieBest dii,) 
Soma, durcli die Schafhaare. Der Goldeiie iiioge eiiizielien 
in die CaiiiuB wie die Kriegerschar in eine Burg. Du ha.st 
deinen Sitz in den Holz(gefafien) eingenoinmen^)'‘ ; 

9, 7, 3: ,,Der Stier briillt im Holz(gefa6), (er geM) hin zo 
seinem Sitz, die walire Opfergabe^)'^; 

9, 91, 1: ,,Die zehn Scliwestern (die Finger) treiben das 
RoB auf der Flache der Schafs(wolle) bin zu seiiien Sitzeii^).‘' 
Durcli einen Vergleicli werden die OpfergefaBe des irdiselieii Opfer- 
platzes als Somas ,,Sitz'' bezeiehnet in 9, 92, 2: .,Sieh setzend in 
die Camus wie der Hotr auf seinen Sitz^).“] 

Ein anderer Sitz ist aber doch offenbar in 9,92,3 gemeint: 
,,Soma, der Wohlverstandige, der den Weg kennt, der alien Gotterii 
gehort, der sich Lauternde, geht zu seinem standigen Sitze^)2‘ 
Schon das gdtuvid deutet an, daB er einen Itogeren Weg geht, das 
visvddevah, daB er zu den GOttern geht, und das niiyam paBt tiber- 
haupt nicht fiir die Somakufe, sondern nur fiir seinen standigen 
himmlischen Sitz. 

Noch deutlicher driickt sich der Dichter von 9, 40, 2 aus: 5 ,Der 
Rotliche mOge auf seine Statte aufsteigen ; der gepreBte Stier mOge 
zu Indra gehn. Er setzt sich auf seinen dauernden Sitz®).^‘ Dem 
Wunsche ist hier wie so oft zur Bekraftigung die Feststellung hin- 
zugefiigt, daB der Wunsch erfullt ist. Sonias dauernder Sitz kaan 
doch nur ein Sitz im Himmel sein, die Statte, zu der er aufsteigen, 
an der er mit Indra zusammentreffen soil. 

Wie in 9, 92, 3; 9, 40, 2 durch nitya und dJiruva, ist die iiimm- 
lische Statte in 9, 107, 5 durch 'pratnd gekennzeichnet : ,,Aus dem 
himmlischen Enter sich die liebe SiiBigkeit melkend, setzte er sich 
an den uralten Platz. Von den Mannern gesehiittelt, stromt der 
weitschauende Renner zu dem (fiir ihn) begehrenswerten Halt").'^ 
Hier laBt auBer der Bezeichnung als praUidm auch die Bemerkung 
d%iTidnd udhar divydm keinen Zweifel iiber die Bedeutung von 
sadhdstham; das ,,hinimlische Euter“ muB sich doch im Himmel 

d soma suvdno ddrlbhis til'd vardiiy avydyd | §dno nd puri camvbr ridad 
dlidrih sddo vdnesu dadhise. 

vfsdva cakradad vane sddnidblii satyo adlivardh. 

ddia svdsdro ddJii sano dvye ^janti vdlinim sddandny dccha, 

stdan hdteva sddane camtisu. 

prd sumedhd gdtuvid vidvddevah sdmah pundndh sdda eti nityam. 
d ydnim avund TuJiad gdTYiad i7idram vfsd sutdh | dJiTUvS sddasl sldatL 
’) duTidnd udhar divydm mddJvu priydm pratndm sadhdstJiaiti dsadat | 
dpfcchyam dhardnam vdjy drsati nfbhir dTiutd vicak^andh 
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befiiideii. Das pmtndm sadhdstham ist offenbar dasselbe wie das 
dpfcchyam dhar^nam, das Geldner als den Dronakalasa erklart, 
wenn er ancb gestelit, dafi der Ausdruck seltsam erscbeine. 

Die himmlische Statte scheint mir aucli in 9, 21, 3 gemeint zu 
sein: ,,Ungelieinnit spielend stromten die Indus auf der Welle des 
Stromes zu der einen St^te^)/' Der Zusatz eham it laBt doch elier 
an die eine Statte im Himmel denken, zu der alle Somas gelangen, 
als an den Dronakalasa, wie allgemein im AnscMuB an Sayana 
angenomnien wird. 

Sicherlich ist das sadhdsiha die himmlische Statte in 3, 62, 15: 
„Unser Leben verltogernd, die Nachsteller uberwaltigend, hat 
Soma sich auf seinen Platz gesetzt^)''; dean derselbe Platz wird in 
V. 13 die Statte des Rta genannt^), die sich, wie ich spater zu zeigen 
hoffe, im Himmel befindet. Der gleiche Ort ist naturlich auch das 
sadhdstlia in 9, 17, 8: ,,Strdnie den Strom des SiiBen entlang! Du, 
der Scharfe, hast dich auf deinen Platz gesetzt, schon fiir das Rta^) 
zum Trinken^).“ 

Eine besondere Auffassung von Somas Aufstieg in den Himmel 
scheint mir in 9, 72, 6 vorzuliegen. Da wird zunachst von der 
Pressung gesprochen: „Es melken den Soma, den donnernden, un- 
verganglichen, den Seher die Seher, die geschaftigen, nach- 
denkenden^)/‘ Dann fahrt der Text fort: sdm I gdvo matdyo yanii 
samydta rtdsya yond sddane punarbhuvah, was Geldner iibersetzt: 
5 ,Zu ihm kommen vollzahlig die Milchkuhe, die (frommen) Ge- 
danken, an der Wiege, am Sitze der Wahrheit immer aufs neue/^ 
Ich halte diese Auffassung von punarbhuvah fiir unxichtig. punarbhu 
ist ,,wiedererstehend^', ,,wiedergeboren“; so von der Usas 1, 123, 2: 
,,In der H5he hielt die junge Frau, wiedererstanden, Ausschau’)“; 
von Nacht und Tag: 1, 62, 8: ,,Seit alters um(wandeln) die beiden 
ungleichen jungen Frauen aus eigenem Trieb Himmel und Erde, 
wieder erstehend^)/' In demselben Sinne wird pdnarnava gebraucht ; 

vfthd hrilanta indavah sadhastham abhy ekam it | sindhor unnd vy dhmran. 
asmdkam dyur vardhdyann abMmdtlh sdJiamanah | somah sadhastham 
dsadat, rtdsya yonim dsddam. 

Geldner: „fur den Wahrhaften**, dazn die Note: „Es konnte der 
Fromme iifoerhaupt, bes. der Priester gemeint sein.“ Diese Auffassung von 
rtd ist, wie wir sehen warden, unmoglich. 

mddhoT dhdram dnu ksam tlvrdh sadTidstTiam dsadah | cdrur rtdya pltdye, 
a-mMfn duhanti standyantam dk^tam kavim havdyo '‘pdso manlMriah. 

’^) uccd vy dhliyad yuvatih pmiarhhiih. 

sandd divam j>dri hTitmiX virwpe punarhhdvd yuvati svSbhir 4vaih, 
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10, 161, 5 sclilieBt die Krankenbescliworuiig : , Jeli habe cliidi herbei- 
geiiolt, icli Imbe dich gefunden. Du bist wiedergekoniiiicii, du iieu 
Wiedererstandener^)/^' In 9, 72, 6 gibt ptttmrbhih'alj yd mk uiid 

matdyah bezogen keiiien Sinn; es kaim nui% wie sclion Ludwig be- 
inerkt iiat, Gen. Sing, sein uad muB nxit sddane verbuiideix werdeii, 
das unbedingt Mater rtdsya yona einer nalieren Bestiiinniing bedarf. 
Heines Eraehteas sind die Worte zu iibersetzen: „Zusaiiiiueii gelieii 
zu ilim vollzahlig die Kilbe, die Lieder an der Stiitte des Rta. an 
dem Sitze des Wiedererstehenden.“ Die Stiitte des Rta ist iia 
Hiniiael; dort wird also der in Begleitung der Hileli und der Lieder 
liinaufgesandte Soma ,,wdedergeboren“. Wir werden der gleiclieii 
Vorstellung noch an andern Stellen begegiien-). 

5. Soma ill ^^deii Wasserii^'^ 

[Wenn, wie so liaufig, vom Eingehen oder Rickldeiden Somas in 
die Wasser, seiner Reinigiing in, seiner Miselxung iixit ilinen die 
Rede ist, so sind in den meisten Fallen die PreB< oder Misclxwasser 
des irdischen Opferplatzes gemeint: 

9, 65, 6: ,,Wenn du mit Wasser iibergossen wirst, ge- 
reinigt werdend in den Handen, gelangst du zu deiixein 
Sitz ini Holz(gefaB)^)"'; 

9, 96, 24: ,,Der schatzereiche Goldfarbene, in die Wbxsser 
eingefiihrt, brxillte im GefaBe der Frommen'^)"' ; 

9, 65, 26: ,,Voi'waids (eilen) die gianzenden, krafterregen-* 
den (Soinas) wie angetriebene Rosse; (mit ]\lilelx) versetzt, 
werden sie in den Wassern gereinigt^)"'; 


dharmm tvavidam tvci punar agah punarnava. 

“) [Hier schlieSt Bl. 50 des MS.; 51—53 fehleii. Materialien zur Fuliimg 
der Llicke sind nicht vorhanden; docli sehlieBt auf Bi. 54 eine Beiegreilie 
fur Soma in den irdischen PreB- oder Miseh wassern, deren Anfang sicli aus 
S. 228, Anm. 7 und S. 239, Anm. 1 teilweise rekonstruiercn laBt. Aus dem 
,,meist“ zu Anfang der erstgenannten Anmerkung ergibt sich, daB auBer 
den in beiden Anmerkungen genannten noch eine groBere Anzahl weiterer 
Stellen angefuhrt waren. Die Reihe wurde daher dureli die Stellen des 
9, Buches vervollstandigt, an denen dp mit eiiiiger Sicherheit als PreB- oder 
Mischwasser zu verstehen ist. Am Anfang der Liicke koniite als weiterer 
Beleg fiir Somas himmlischen „Sitz“ noch die Strophe 9, 71, G gestanden 
haben, die jedoeh unten S. 252 ausflihrlich behandelt ist. — Das zur Fiilliing 
der Liicke Eingefugte ist in [ ] eingeschlossen.] 

Vgl. oben S. 222, Anm, 7. 

hdrir dnUah puruvdro apsv dcikradat haldie devayuna^n. 

prd iuhrdso vayojuvo hinvdndso nd sdptayah [ irlndna apsii mrnjata, 

6705 Liiders, Varuiia I. 
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9, 24, 1 : ,,Vorwarts eilten die Somas, die sich. lauternden 
Indus; (mit Milch) versetzt, werden sie in den Wassern ge- 
reinigt^)'* ; 

9, 96, 10: ,,In den Wassern gereinigt, auf dein Stein ge- 
molken^)^' ; 

9,74,9: ,,Wenn du, Soma, mit Wasser gemisclit bist, 
lauft dein Saft, PaTamana, durcli das Schafhaar^)''; 

9, 71, 3: jjEr wascht sich rein in den Wassern, er laBt sich 
opfern in Piille 

9, 79, 4: ,,Die PreBsteine fressen dich auf dem Fell des 
Rindes; in die Wasser haben dich mit den Handen ge- 
inolken die Verstandigen^)‘‘ ; 

9, 62, 4: ,,Ausgepre6t wurde der Stengel zum Rausche in 
die Wasser, der wirksame, auf den Bergen wachsende®)'* ; 

9, 62, 5: ,,In den Wassern geschwenkt, von den Mannern 
ausgepreBt’)^; 

9, 91, 2: ,,Der Unsterbliche, der von den sterbhchen 
Mtonern mittels Schaf(haar)en, Kuh(milch) und Wasser ge- 
reinigt, vor warts (lauft) 

9, 68, 9: ,,Sich iauternd, setzt Soma sich in die GefaBe; 
mit Wasser und Milch w’ird der von den Steinen AusgepreBte 
gereinigt ®)'‘; 

9, 97, 45: ,,In das holzerne Bett setzte sich der sich Lau- 
ternde; Indu strOmte zusammen m.it der Kuh(milch), zu- 
sammen mit den Wassern^®)''; 

9, 109, 16f. : ,,Vorwarts floB der AusgepreBte in tausend 
Stromen quer durch die Seihe, durch das Schafhaar. Es 
stromte dieses tausendsamige RoB, mit Wasser gereinigt, mit 
Milch versetzt ; 

9,30,5: „In die Wasser treibeii sie dich, den siiBesten, 

pm somdso adhanvisuJi pdva7nu7idsa hidavah | ^rl/tidna apsd mrnjata. 
2) mrjdnd aps^d duduhano ddrau, 

adbhih soma paprcandsya ie rdso "^vyo vdra^n vi pavamdna dhdvati. 

**) nenilcte apsd ydjate pdrlma^yi. 

ddrayas tvd hapsati gor ddhi tvacy dpsd tvd Tidstair duduhiir manisinah* 
®) dsavy amMr madaydpsd ddkso girisfhdh, 

’) apsfd dhuto nfbhih sutdh, 

prd yd nfhMr amfto mdi'tyehhir marmrjdnd ^vibhir gohhir adbhih. 
soTuah pu7idndh Tcaldiesu sidati | adhhir gobhir mrjyate ddTihhih sutdh, 
a yonim vdnyam asadat pundndh sdm indur gdbhir asarat sdm adbhih, 
pvd suvdno ahsdh sahdsradhdras twdh pavitTam vi vdtam dvyam jj sd 
vdjy dksdh sahdsraretd adhhir mrjdnd gdbhih drlndndh. 
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goldenen, mit den PreBsteinen, o Iiidii, fiir Indra ziiiii 
Trinkeni)'^ 

9, 80j 5: sjDich, den StiBen, melken mit den Stemen die 
Arme^), ins Wasser den Stier die zehn Finger^j^*:. 

9, 107, 1: ,,Gie6t herum von hier den GepreSteii! Soma, 
der die hocliste Opfergabe ist, der mannliafte, der in die 
Wasser geflossen ist — den Soma hat (der Priester) mit den 
Steinen ausgeprefit ; 

9, 16, 2: ,,Den Lenker der Geschickliclikeit, der mit Eiii- 
sieht mit seinem Saft sich in die Wasser kleidet, der in der 
Seilie die Knh(milch) erlangt, haben wir geleitet^)^'; 

9, 78, 1 : ,,Hervor stromte der Konig, die Rede erzengend; 
in die Wasser sich kleidend, strebt er nach der Kuh(miieli) ; 
die Schaf(wolle) nimmt (seine) Unreinigkeit, (seine) korper- 
lichen Bestandteile®)“ ; 

9, 96, 13: ,,Lautere dich, Soma, du siiBer, rtahafter, in die 
Wasser dich kleidend, auf dem Riicken der Schaf(wolIe)“)‘^; 

9, 107, 4: ,,Dich lauternd. Soma, flieSest du, in die Wasser 
dich kleidend, im Strome dahin®)^'; 

9, 107, 18: ,,In die Wasser sich kleidend, in die Holz- 
(gefaBe) sich setzend, umhuUte sich der Treffliehste mit der 
Kuh(milch)^)''; 

9, 107, 26: ,,In die Wasser sich kleidend, strOmt Indu um 
die Kufe, vorwartsgetrieben von den Pressern^®)^'^; 

9, 109, 21 : ,,Sie reinigen den in die Wasser sich kleidenden 
Goldenen^^)‘‘ ; 

9, 86, 40: ,,Die Woge des Mets hat Begehren erregt; in 
die Wasser sich kleidend taucht der Biiffel hinein^^)*'; 


apsil tvd mddhuriiattamam hdrim hinvanty ddribhih | indav indraya 
pitdye, 2) So nach Geldner (vgl. Note zu 5, 64, 7*^). 

tdm tvd hastino rtmdhumantam ddrihhir duhdnty apait vrsabhdm ddh-a 
ksipah. 

par ltd sincata sutdm sorno yd uttanwiin liavih | dadlianvdm yd ndryo 
apsv dntdr a susava somam ddribhih. 

hrdtvd ddhsasya rathydm apd vdsatiam, dndhasd [ gosdm dn^e^ saschna. 
®) prd raja vdcam jandyann asisyadad apd vdsdno ahhi gd iyaksati j 
grbhndti riprdm dvir asya tanvd. 

pdvasva soma mddhunidm rtdvdpd vdsdno ddJii sdno dvye. 
pundndh soma dharaydpd vdsdno arsasi. 

®) apd vdsdnah pari gdhhir dttarah stdan vdne^v avyata. 
apd vdsdnah pari kdiam arsattndur hiydhwbh sotfbhih. 
apd vdsdnam hdrim mrjanti. 

12 ) qXn mddhva urmir vandnd atisfliipad apd vdsdno ^nahiso vl gdliate, 

15 * 
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9, 3, 6: ,,Bieser Gott, von den Eegeisterten gepriesen, 
tancht in die Wasser^)'';] 

9, IG, 3: ,,Entsende den niclit wasserigen (?), in den 
Wassern schwer zu iiberwindenden^) Soma anf die Seilie^)^^; 

20, 6: ,,Das RoB, das in den Wassern schwer zu iiber- 
winden ist, das von den Handen gereinigt wird, Soma setzt 
sich in die Camus 

9, 70, 5: ,,Wie ein Stier die Herde, umstromst dii die Kufe 
im SehoBe der Wasser, ein briillender Stier 

9, 109, 13: ,,Der Saft lauterte sich, schon zum Rausche, 
im SchoBe der Wasser, der Seher zum Gltick®).'' 

Ber Zusammenhang des Textes macht es in den meisten Fallen 
sicher oder wahrsclieinlich, daB es sich in den angefiihrten Stellen 
urn die Wasser handelt, die bei der Pressung des Soma verwendet 
v^erden; ob im einzelnen Falle die Vasativaris oder die Ekadhanas 
des spateren Rituals gemeint sind, braucht uns hier nicht zu be- 
schaftigen'^). 

[Die®) Wasser, mit denen Soma in Verbindung steht, sind aber 
bisweilen auch die hinxmlischen Wasser. Biese, iricht die Prefi- 
oder Mischwasser, niiissen gemeint sein in der Strophe 9, 68, 4, die 
ein naheres Eingehen erfordert. 

In der vorhergehenden Strophe (9, 68, 3) ist ausschlieBlich von 
dem hinimlischen Soma die Rede: ,,Der Rausclitrank, der die zu- 
sammenstoBenden Zwillingssehwestern durchmessen hat, machte die 

esd viprair abMstuto ’p6 dev 6 vi gdhate. 

Naeh Geldner, weil Geschmack und Farbe im Wasser unverandert 
bleiben. 

dnaptam apsu dtistdram somam pavitra a srja. 

sd vdhnir apsd dus0>ro mrjydmdno gdbhastyoh | somas camtisu sldatL 

vfseva yuthd pari koiam arsasy apdm updsthe vrsahlidh kdnikradat. 

induh pavista cdrur ^ndddyapam updsthe havir bhdgdya, 

") Sayana erklart die Wasser meist als die Vasativaris; in 9, 65, 6. 26; 
9, 96, 13; 9, 74, 9; 9, 91, 2 ohne Grand, und zum Teil sicher unrichtig, als 
die Vasativaris und Ekadhanas oder die Vasativaris und die iibrigen. 
apsv dntdh in 9, 107, 1 Tvird durch vasativaris antarihse vd erklart, apam 
iipdstJie in 9, 109, 13 durch antarihse pavitre vd, in 9, 76, 5 durch antarihse^ 
Auch der Ausdruck apsd dustdroh in 9, 16, 3; 9, 20, 6 soil sich auf den 
Aufenthalt in den himmlisehen Wassern beziehen (ist hier ein Beiwort des 
himmlisehen Soma auf den irdischen ubertragen?). 

[Es fehlen Bl. 57/58 des MS. In Ermangelung verwertbarer Materialien 
muBte die Uberbruclmng der Liicke aus dem Zusammenhang versucht 
werden (nur der erste Satz ist einem kurzen Konzeptbruehstiick entnommen). 
Es ist moglich, dafi vor 9, 68, 4 noch (wenige) andere Stellen hehandelt 
waren,] 
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ziisammen Aufge\vachsenen von iiuverganglieher scliwelleii. 

Die beiden groBen grenzenlosen Raume genaii kenneiicb liat er (zu 
ihncn) liiiigelangend seine nnvergangiiehe Ersclieiniiiigsforiii an- 
genonimen'^)/' 

Danach fahrt der Text fort (9, 68, 4): s(f mdidrcl ricdmu vdjth^ann 
apcik prd medliirah smdhdyd pinrate paddm, ; (miiur yd vena pipide 
yato nfbbih sdm jdjmbJiir ndsate rdhmte strnlp Geldner tibersetzt 
dies: ,, Seine beiden Mutter durchlaufend, die Gewiisser aiispomeiiil 
liiacht der Weise aus eigenem Antrieb seine Stiittc uberqiielieii. 
Der Stengel wird mit Gerste(nkornern) gefarbt, von den Herren 
geziigelt. Wahrend er den Schwestern beiwohnt, scliiitzt er sein 
Haupt.‘‘ In den Noten werden die beiden Miitter als Himinel iin<l 
Erde, die Gewasser als das Wasser, in das der Somasaft abliiiifr, 
nnd die Statte, die Soma liberquellen macht, als die Iviife erklart. 
Wenn nun aber bier tatsachlich von Soma gesagt ist, daB er Hiinmel 
und Erde durchlauft, so ware dock kauni zu begreifen, wieso er 
gleiclizeitig die] Wasser antreiben sollte, wenn man darunter mit 
Geldner das Wasser verstehen wollte, in das der Somasaft ablauft. 
So ist es anch wenig walirsclieinlich, daB die Statte, die der Soma 
scliwellen macht, die Kufe ist, die der Soma liberquellen laBt. Mir 
scheint, daB in den ersten beiden Padas von dem Soma die Rede 
ist, der in der H5he iiber Hiinmel und Erde daliinzieixt. die himm- 
lischen Wasser in Bewegung setzt und dadureh seine liimmliselie 
Statte, aus der, wie wir spater sehen werden, der Regea stammt, 
scliwellen macht. Das ist im Grunde derselbe Gedanke, der aueh 
in der ersten Halfte von 9, 68, 3 ausgedruckt ist. Im dritten Pada 
ist von dem irdischen Soma die Rede. Wenn es lieiBt, daB er mit 
Gerste geputzt wird, so muB sich das auf einen Zusatz von Gerste 
beziehen, der aiicli noch in 8, 92, 4 erwahnt %vird. Yielleicht wird 
auf diese Beimischung von Gerste hingewiesen, weil, wie Geldner 
richtig bemerkt. Soma liier durch. das nfbJiir yatdh als RoB Mn- 
gestellt wird. Wie ein RoB durch Gerstenfutter schmuck gemaclit 
wird, so auch der Soma. 

In dem vierten Pada versteht Geldner die jdmdyah als die Finger 
der Pressenden, denen Soma sich geseilt oder ,,beiwohnt‘b wie 
Geldner sich ausdriickt. Da es 9, 82, 3 von Soma lieiBt sdni grd- 
vabhir nasate und in 9, 26, 5 die jdmdyah ohne weiteres x\ttribiit 
die Finger bezeichnen konnen, so laBt sich an und fiir sich dagegeii 

vi yo 7name yamyd saniyati mddah sdhamvfdlid pdyasd pinvad dhsitd | 
^nahi apdre rdjasl vivevidad ahhivrdjann dhsitarn paja d dade. 
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iiiclits emwenden; unklar bleibt nur das rdksate sirah, Geldners 
Erklarung, daS Soma sein Haupt scKiitzt, insofern er selbst bei 
dem Zerschlageix der Stengel nicht zngrnnde gebt, klingt wenig 
wahrscheinlich. Nun kann sich aber, wenn meine Deutung der 
ersten Stroplienlialfte zutrifft, die zweite nicht ausschlieBlich auf 
den irdischen Soma beziehen, da sonst jeder Gedankenzusammeii- 
hang zwischen den beiden Strophenhalften fehlen wiirde. Es muB 
ebenso wie in der ersten Halfte von 9, 68, 3 im letzten Pada auf 
den Aufstieg Soxnas in die himmlischen Raume oder die himmlischen 
Wasser hingewiesen sein, und ich glaube, daB sich das durch Heran- 
ziehung einer anderen Stelle beweisen laBt. 

In 8, 72, 13—16 lesen wir: ,,GieBet den Glanz auf den gepreBten 
(Soma), den tJberglanz beider Welten. Die Rasa moge den Stier 
annehmen. Die kennen ihre Heimat. Wie die Kalber mit den 
Mutter(kuhen) vereinigen sie sich wechselseitig mit den Verwandten. 
In den Fangen des Fressenden^) machen sie sich einen Halt im 
Himmel, Verehrung bei Indra, bei Agni, die Sonne^)/' In V. 13 ist 
,,der Glanz, der Uberglanz der beiden Welten'' offenbar die Milch, 
die an den Soma geschiittet wixd^). rasd nahm Roth als Feuchtig- 
keit, GraBmann als Flut^), Oldenberg und Geldner sehen in der 
Rasa das Wasser des Somabeisatzes. AUein rasd ist nicht dasselbe 
vie rasa ; es ist nur der Name, vielleicht eines wirklichen, sicherlich 
des mythischen himmlischen Flusses, und daB dieser Name fur 
das Wasser, das dem Soma zugesetzt wird, gebraucht sein sollte, 
ist ganz unwahrscheinlich. Oldenberg meint, ,,moge die Rasa sich 
den Stier aneignen", konne soviel bedeuten wie ,,moge Indra zum 
Wasser des Somabeisatzes kommen"; mir scheint das eine nicht 
gerade verlockende Einladung fur den Gott zu sein. In diesem Zu- 
sammenhang kann vrsabhd doch nur der sutd, der gepreBte Soma, 
sein, der unendlich oft vrsahhd genannt wird, und der Sinn des 


Geldner: „des Sehnappenden*% aber haps ist im allgemeinen „mit den 
Zahnen zermalmen“, „fressen“, mit Bezug auf Flussigkeiten auch „schlurfeii“ 
Qhdr^ ivandharnsi bdpsata 1, 28, 7). Nur in 7, 55, 2 v'iva hlirdjanta r§tdya dpa 
srdhvesu bdpsatah wiirde „schnappen“ gut passen; man wird es hier als 
„beiBeii“ verst ehen rniissen. 

2) d sute sincata driyam rodasyor abhUriyam | rasd dadhlta vrsabMm 1 1 U 
jdnata svdm ohyd/m sdrn vatsdso nd mdtfbhih ] mitho nasanta jdniihJiih 1 1 dpa 
srakvesu bapsatah hryyvatd dJiaTdnarp divi | indre agnd Tidwiah svdh. 

^3) dydvdprthivi haben ghrtdvat pdyah (1,22,14; 10,65,8); sie sind 
pdyasvatl (6, 70, 2), ghrtdvatl bhiivanandm ahhiiriyd (6, 70, 1). 

Im Wtb, beziebt er es auf Soma. Budwig wollte es als Instr. von rasa 
fassen: „Versetzt mit NaB den Stier (Agni).'* 



VI. 5. Soma in „den Wasserii^ 


231 


Satzes kanix doch nur seiii, daB die Rasa, die liier iiatiliiieh mir 
der HimmelsfluB, kein irdisclxer FluB sein kann, deii Soma in sicli 
aufnehinen, Soma also in die Himmelsfhit eiiigehen soil. Wenn 
man in der folgenden Strophe mit Bloomfield, JAOg XXXI oO. die 
Zutaten des Soma als Subjekt nehmen will, so weiB ieh nielit , wer 
die Verwandten sein sollen, mit denen sie vsieh vereinigen^). Ieh 
halte es fiir ausgeschlossen, daB die Somasafte jemals die janidijah 
der Zutaten genannt werden konnteii. V. 14 niuB sieli vielmelir. 
wie aucli Oldenberg und Geldner annehmen, auf die gepreBten 
Somas beziehen, und wenn diese sich mit den ,,Verwandten“ ver- 
einigen, so konnen das wiederum nicht, wie Geldner meint, die 
Zutaten, sondern nur die Somas in dem Himmelsstroni sein, von 
deni 3 a eben gesagt ist, daB er den gepreBten Soma aufnelimen 
soil. Der Himmelsstrom, in dem die himmlischen Somas sind, ist 
die Heimat, die die irdischen Somas kennen und in die sie sieli 
begeben, um sich mit ihren Verwandten zu vereinigen. 

Nichts auderes als sdm vatsdso na mdtfhhir mitlio nasmda jdmi- 
bhih k5nnen aber die Worte sdTn jdmibhir ndsaie in 9, (58, 4 be- 
deuteu; der einzige Unterschied besteht darin, daB hier von dem 
Soma in der Einzahl, in 8, 72, 14 von den Soniasaften im Plural 
die Rede ist. Es wird im letzten Pada voti 9, 68, 4 also in der Tat, 
wie wir erwarten sollten, auf den Aufstieg Somas in den Hinimel 
hingewiesen. 

Mit dem sdm ndsate jdmibhiJi muB aber auch das rdhsale Mrah in 
gedanklichem Zusammeixhang stehen. Mir scheint, daB sirah hier 
in dem iibertragenen Sinne gebraucht ist, in dem sonst bisweilen, 
auch gerade von Soma, murdhdn gebraucht wird-). 

So lautet der SchluBvers des an Soma gerichteten Liedabschnitts 
1, 43, 9: yds te prajd amftasya pdrasmin dhdniann rfdsya | nmrdJid 
ndbhd soma vena dbhusantih soma vedalj, Geldner iibersetzt: ,,Deiiie 
Kinder der Unsterblichkeit an dem hoehsten Urspruiigsort des 
(Welt)gesetzes, nach denen sollst du, Soma, als ihr Haupt an dem 
Nabel (der Welt) ausschauen und wissen, daB sie bereit sind, o 
Soma.'' Die Kinder der Unsterblichkeit sollen die Gbtter, der 
Nabel der Welt der Opferplatz sein. Allein wenn die Gotter auch 

Audi kann te sva/tn ohya/tn nicht heiBen: ,,they know their own 

belongings^, d.h. ,,they know that they belong to Soma**. Oldenberg weist 
auch darauf bin, daB die Zusatze (Wasser und Milch) weiblich sind. 

2) Vgl. auch sito Tdjrhdm bJiavati, ,,er wird der obersto dor Konige“, 
§Br. 13, 3, 3, 10. 
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tisweileii S5hne der Unsterbiichkeit genannt werden^), so laBt 
sicli amftasya dock nicht iix diesem Sinne mit te verbinden. 

Das ie kann iiicht von amftasya getrennt werden; es kann nar 
von ,,Abkommlingen von dir, dem Unsterblichen'' oder ,,dem Un- 
sterblichkeitstranke'' die Bede sein, und dieser ilnsdruck kaim 
sich, wie mir scheint, nicht aiif die Gotter bezielien. Dainit fMt 
aueli die Moglichkeit, murdlict als das Haupt der Gotter zu fasseii. 
Die Bezeiclinung wiirde auch fiir Soma nicht passen ; Soma ist wohl 
wegen seines Aiifenthaltes im Himmel das Haupt des Himinels-), 
wird aber, soweit ich sehe, niemals devdndm mtirdTid genannt. DaB 
der Ansdruck pdrasmin dhdmann rtdsya anders zu verstehen isi, 
hoffe ich spater zeigen zu konnen; jedenfalls ist aber die hochste 
Statte des Bta ein Ort im Himmel. Fiir ganzlich unwahrscheinlich 
halte ich es weiter, da6 ndbJii ohne nahere Bezeichnung den Nabel 
der Welt und weiter den Opferplatz bedeuten konnte. Mir scheint, 
daB mfirdlid ndbhd nur ,,der Oberste in der Verwandtschaft'^ be- 
deuten kann'*^), und daB Soma, wenn er so genannt wird, nur der 
himmlische Soma, und seine Abkommlinge nur die irdischen, in 
den Himmel gesandten Somas sein konnen. Ich ubersetze die 
Strophe also: ,,Was deine, des Unsterblichkeitstrankes, Kinder 
sind an der hochsten Stelle des Bta, nach denen mOgest du, Soma, 
das Haupt in der Yerwandtschaft, ausschauen, m5gest du wissen, 
daB sie zur Stelle sind.*^^ Der Ausdruck prajdh scheint mir gerade 
init Riicksicht auf den murdhd vdbkd fiir die irdischen Somas ge- 
wahlt zu sein. 

Ist nun stras in 9, 68, 4 dasselbe wie murdhd in i, 43, 9 — man 
beachte, daB es neben jdmibhih steht wie murdhd neben prajdk — , 
so sieht man doch nicht ein, inwiefern der Somasaft, der sich mit 
seinen Verwandten im Himmel vereinigt, dadurch den Himmels- 
soma schiitzen sollte. Ich betrachte daher in dem Satze rdksafe 
sir ah das Mrah als Subjekt: ,,Wenn er sich mit seinen Verwandten 
vereinigt, gewahrt das Oberhaupt ihm Schutz'*^ scheint mir einen 
guten und geschlossenen Sinn zu ergeben. 

Die Bestatigung meiner Deutung sehe ich in der bereits oben 
S. 230 in Text und Ubersetzung angefuhrten Strophe 8, 72, 15. 
Pischel, Ved, Stud. II 58, wollte bdpsatah als Verbum finitum 

1) smdvah . . . amftasya 6, 52, 9; amftasya putrdh 10, 13, 1. 

divo Tfiiurdlid 9, 27, 3; divo murdhdnah 9, 69, 8. 

niurdlict nahhd ist derselbe, der in 9, 79, 4 divi te 7 %dbhd paramo yd 
ddade genannt wird. 
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iielimeii: ,,Weim ihn (die PreBsteine) im ilaiile zeriiialiiit. Iiabeii, 
niachen sie ihii zum Tragepfeiler am HiinnieP': cs wiinle alscj weckr 
das Siibjekt, die PreBsteine, noch das Objekt, der Soma, genaiiiit 
sein, was ich fur uamoglich halte. Alle andern Erklarer selien deiiii 
aiicli in bdpsatali den Genitiv des Partizips, wie er in fijm 
bdpsatah in 7,55,2 vorliegt. Bloomfield, JAOS XXXI 5Bf., he- 
zielit bdpsaiah aiif den Soma und nimmt die Ziitateii als Subjekt 
des Satzes an: ,,in the maw of eonsuming (soma) (the in- 

gredients of the soma mixture) create support in heaven.'' Allein 
abgesehen davon, daB von den Zutaten gar nicht die Rede sein 
kann -- sie beruhen auf der unrichtigen Erklarung der vorlier- 
gehendeii Strophe — , wie sollten denn gerade diese Zutaten, nicht 
Soma selbst, einen Halt im Himmel schaffenf Aljer auch Olden- 
bergs Auffassung, der sich Geldner anschlieBt, vermag ich nicht 
zu teilen; ich begreife nicht, was es heiBen soli, daB die Sonias im 
GebiB des kaiienden oder schnappenden PreBsteins, also wahreiid 
sie ausgepreBt warden, am Himmel einen Halt oder die Stiitze 
schaffen, in der Geldner die am SchluB der Strophe genannte 
Sonne sieht. Werm nun in V. 14 von der Vereinigiing der hdisehen 
mit den himmiischen Somas gesprochen und im AnschliiB damn 
gesagt wird, daB die Somas sich einen Halt im Himmel machen 
{kpwate), so kann das doch nur bedeuten, daB sie in den Himmel 
eingehen und dort fasten FuB fassen, und wenn sie das in den 
Fangen des bdpsat tun, so kann der bdpsat, der Fressende — da es 
sich um das Aufnehmen einer Fliissigkeit handelt, kOnneii wir 
auch sagen, der Einschliirfende^) — doch nur cntweder der liimm- 
lische Soma oder allenfalls der Himmel selbst sein. Damit lassen 
sich auch die folgenden Worte gut vereinigen^). Die Somas schaffen 
S. oben S. 230 Anm. 1. 

2) Der Pada ist sehr verschieden gedeiitet. Pisehei nimmt ihn als selb- 
standigen Satz: „Verehrung sei Indra, Agni, Svah'h ebenso Bloomfield: 
,,To Indra, Agni obeisance, light. Aber eine solehe ? 2 a?/?a/^-PormeI ist am 
SehluJ3 der Strophe, die nur von dem Soma handelt, ganzlich iinmotiviert, 
Audi das svah bereitet Schwierigkeiten. Es kann kaum im Siniie des Lokativs 
stehen, und in Bloomfields Ubersetzung bleibt es vollig dunl^;eL Oldenberg 
und Geldner gliedern den Pada dem Satzgefuge der Strophe ein; O. ,,d!e 
Somas schaffen Verehrung fur Indra und Agni und schaffen die Sonne“; 
G. ,,sie machen eine Stiitze am Himmel, die Sonne: eine Huldigung fur 
Indra und Agni^‘. Ich kann auch. diese Ubersetzungeii nicht als riciitig an- 
sehen, denn der Gegenstand der Verehi'ung stelit bei ndmah sonst im Dativ, 
und die Bedeutung der Medialform krnvate, die sicherlich nicht umsonst 
gebraucht ist, kommt nicht zum Ausdruck. In Geldners Ubersetzung verstehe 
ich iiberdies nicht, warum die Erschaffung der Sonne cine Huldigung fiir 
Indra und Agni sein sollte. 
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sich dadurcli, daB sie im Himmel FuG fassen, bei Indra und Agni 
Verehrang, was nieiaes Erachtens besagt, daG sie von Indra, der 
den Soma ini Himmel genieBt (10, 116, 3), und Agni, deni Be- 
wohner der himmlisclien Wasser, mit Ehren anfgenommen werden, 
nnd sie sokaffen sick die Sonne. Anf diese Ersckaffung der Sonne 
dnrck die Sonias im Himmel werden wir spater genaner eingeken. 

[Die^) gleiche Auffassung voni Eingeken der irdiscken Somas in 
die kimmlisclien wie in 8, 72, 15 liegt vor in 9, 73, 1: srdkve dra- 
psdsya dJidmatah sdm asvarann rtdsya yond sdm aranta ndbhayah | 
trin sd murdJmo dsuras cahra drdbhe satydsya ndvah suhftam apl- 
paran. Geldner iibersetzt: ,Jm GebiG (der Steine) bransten zu- 
samnien (die Tone) des blasenden Tropfens; an der Wiege der 
(Opfer)ordnung haben die Geschleckter einen Bund geschlossen. 
Drei Haujjter nahm der Asura an, um ikn zu fassen. Die Schiffe 
der Walirkeit kabeii den Frommen liintibergesetzt.'' Geldner ninamt 
also an, daB der Dichter in ein und demselben Satze sowokl den 
als nakere Bestimmung des srdicve zu erwarteiiden davon ab- 
kangigen Genitiv (,,der PreGsteine"') als auch das den abkangigen 
Genitiv drapsdsya dhdmatah regierende Satzsubjekt (,,die Tone'") 
dem Horer zu erganzen iiberlassen kabe. Demgegentiber ist es dock 
das Naturliche, den hinter srdicve stehenden Genitiv mit diesem zu 
verbinden und das Subjekt des Satzes in dem ndbhayah des zweiten 
Pada zu sehen. DaG rtdsya yoni nicht ,,die Wiege der Opferord- 
nimg'^ bedeuten kann, wind spater eingekend gezeigt werden; hier] 
iiiuG ick micli mit dem Hinweis begnugen, daG sick rtdsya yond 
mit dem pdrasmin dhdmann rtdsya in 1, 43, 9 deckt. Die ndbhayah 
konnen daker auck nickt die Gdtter und Menschen sein, wie Geldner 
annimmt. Es sind die irdiscken und die kimmliscken Somas, die 
sick im Himmel an der Statte des Rta vereinigen; der AuBerung 
liegt derselbe Gedanke zugrunde, der in 9, 68, 4 {sdm jdmibJiir 
ndsate) und 8, 72, 14 {sdm . . . miiho nasantajdmibhih) zuni Ausdruck 
gebraekt ist. Wenn es weiter von diesen irdiscken und himmlischen 
Somas keiBt, daG sie srdkve drapsdsya dhdmatah zusammenbrausten, 
so kann das dock gewiG keinen anderen Sinn kaben als wenn in 
8, 72, 15 gesagt wird, daB sick die irdiscken Somas bei ihrer Ver- 
einigung mit ihren Verwandten, den himmlischen Somas, upa 

[Es fehlt Bl. 67 des MS. Das in [ ] Stekende wurde in Ermangelung 
authentischen Materials vom Herausgeber erganzt. DaB auf dem einen 
fehlenden Blatt vor 9, 73, 1 nock eine andere Stelle behandelt war, ist nicht 
anzunehmen.] 
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srdkvesu hdpsatah eineii festeii Halt im Hiimnel niac'heii. Es ist also 
der drapsd, der liinimlisclie Soma, der die lijnau%esandteiii irdi- 
sclien Somas einscMurft. Wenn er in 9, 73, 1 als dimmed bezeielinet 
wird, so mag damit das beim Einsehliirfen entsteliende Bclimiifeii 
gemeint sein; in 10, 94, 6 werden die PrefJsteine drrimnto jagm- 
sdndh genannt. Vielleicht diirfen wir dham. Iiier etwas freier diireli 
,31asen aufwerfen'', ,,brodeln‘' wiedergeben. leh iibersetze die 
erste Halfte der Strophe also: ,,Im Maule des brodeliiden (liiiiiiii- 
lisehen) Sonia brausten sie zusammen; an der Stiitte des Rta ver- 
einigten sieh dieVerwandten (die irdischen imd iiimniliselieii Sonias). 

Damit wird, wie ich meine, ancli das Dunkel geliclitet, das naeli 
Geldner iiber der zweiten Halfte der Strophe liegt. Wie alles im 
Himmel, ist anch der Himmelsstroin dreigeteilt; der hiinnilische 
Soma ist also in drei Stromen. Von dein Asiira, unter deni offenbar 
der oft Asura genannte Himmel zn verstehen ist^), wird daher 
gesagt, daB er sich drei Kopfe geinacht habe, um den Iiinauft 
gesandten Soma zu erfassen. XJnd daB der Dichter in der Tat in 
der ganzen Strophe das Eingeheii des gepreBten Soma in den 
Himmelsstrom im Auge hat, geht klar aus dem letzten Pada hervor : 
,,Die Schiffe der Wahrheit haben den Gutwirkenden hintiber- 
gefahren.^' s^lhft ist Beiwort der Gotter wie der Mensehen nnd geht 
hier nathrlich anf den Soma, der durch die Kiaft der waliren Lieder 
der Sanger in den Himmel befOrdert wird^}. 

Es erscheiiit mir unter diesen XJmstanden zum niindesten er- 
wagenswert, ob nicht auch aptur, wo es als Beiivort Sonias erscheint, 
auf das Durcheilen der himmlischen Wasser geht. Xach Geldner 
w'ird Soma aptdr genannt, sofern er in dem beigegossenen Wasser 
nicht unter sinkt, sondern immer ivieder obenauf kommt oder diirch- 
dringt ^). Xun heiBt es 9, 108, 7; ,,Pre6t aus, gieBt lieruin den Soma^), 

Sicherlich nicht der im Wasser schwimmende Soma, wie Geldner ver- 
mutet. Man konnte hochstens an den himmlischen Soma denken, der in 
9, 74, 7 asura genannt wird. In 9, 99, 1 wird das Beiwort auch auf den 
irdischen Soma iibertragen, und von der Asurawiirde Soma-Budras w^ird 
in 6, 74, 1 gesprochen {soinarudra dhdrdyethdm asuryctm). Die Beziehiing auf 
den Himmel paBt aber, wie wir sehen werden, auch zu dem Polgenden besser. 

2) DaB das der Sinn der Worte ist, ist, wie wir spater sehen werden, 
liber jeden Zweifel erhaben. Die alberne liirklarung Sayaiias hatte Geldner 
nicht anzufiihren brauchen. 

3) Siehe die Erklarung zu 9, 68, S. Geldner beruft sich auf tdrat sajnudrdm 
9, 107, 15, das ich ganz anders verstehe. [Auf dem Wege zum Richtigen 
ist ISTeiBer, „Zum Worterbuch des Rgveda‘* 1 S. 58.] 

4) Das stomam des Textes ist vielleicht aus soinam verderbt ; jedenfaiis 
beziehen sich die Beiworter auf Soma. 
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den wie eiii EoB die Wasser Durcheilenden, den Eaiim Durcli- 
eilendeii, den in der Holz(kufe) Larmenden, ini (PreB)wasser 
Schwmimeiideii^).“ rajasturam geht, wie oben bemerkt, auf die 
Bnrcliquening des Liiftraums beim Aufstieg in den Himmel ; sollte 
niclit aiicli apturam sich auf die Durchqiierung der Mminjisclien 
Wasser beziehen? Selbst Sayana denkt an die Himmelswasser ; er 
erklart ap)t'ura7ri als miiarihsasthitcmdm udahdndm Den 

beiden Beiwortern, die sich auf den Aufstieg Somas beziehen, sind 
z'wei andere gegeniibergestellt, die auf sein Verhalten an der Statte 
der Pressung gehen, vanakraksdm udaprutam. 

Die beiden ersten Strophen des Trca 9, 63, 19 — 21 haudeln von 
dor Seiliung des Soma fiir Indra; daran schlieBt sich die Strophe 
(V.21): ,,Dein Stier, dem Soma, der infolge der Gebete die Wasser 
durclidringt im Strom des Eta, haben die Begeisterten mit Lied 
zugesungen^).*' Warum sollte sich nicht auch hier a^^iur auf das 
Eingehen in die himmUschen Wasser beziehen^)? 

In 9, 63, 5 werden die Somas, die auf ihxem Wege zu Indra ,,den 
ihnen eigenen Eaum^' entlang stromen^), apidrah genannt: ,,Den 
Indra wachsen machend, die Wasser durchdringend, alles arisch 
inachend, die Feindseligen abwehrend®).'" Audi hier laBt der Zu- 
sammenhang, in dem aptitrah auftritt, doch eher an die himmlischen 
Wasser denken als an die PreBwasser, die die Sonias durchlaufen, 
Wahrscheinlich wird aptUr dann der gleiche Sinn doch auch in 
9, 61, 13 zukoinmeii : ,,Zu dem Geborenen, die Wasser Durch- 
dringeiiden, dem Durchbrecher, dem mit Kiihen Geschniiickten 
sind die Gotter wohl hinzugekommen®).‘‘ DaB vermutlich die Plerbei- 
kunft der Gotter zu dem in den Himmel gesandten Soma gemeint 
ist, habe ich schon oben S. . . d) bemerkt. Auf den Soma in der 
Himmelsflut weist nicht nur das Beiwort bhangdm, das, wie man 
es auch auffassen mag®), fiir den Soma wahrend der Pressung nicht 


d sotd pari sincatdsvam nd stomwn aptilram rajasturarn | vanahrahsdm 
udaprdtam, 

vfsanam dJilbhir apturam somam rtdsya dharayd | matt viprdh sdm asvaran. 

Geldner: ,,Dem Bullen, der unter Gebeten das Wasser iiberwindet, 
dem Soma, der in ordnungsmaBigem Strome (abrinnt).*' DaB rtdsya dharayd 
von den Liedern zu verstehen ist, hoffe ich spater zeigen zu konnen; von 
dem Abrinnen des Saftes kann nicht die Ked© sein. 

V. 6, s. oben S. 213. 

indrani vdrdTianto apturah hpwdnto visvam dryam | apaghndnto drdvi^ah. 

upo sujdtdm apturam gobhir bhangd^n pdriskrtani | indum dev a aydsisuh. 

') [Die Stelle ist verloren.] 

Geldner: ,,Widerstaiidsbrecher“. GraBmann Wtb. wollte es von dem 
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paBt, sondern \delleicKt, wie \\ir spiiter sehen werden. auck jatdm. 
Zu beackterx ist auck, daC am SekluB des Trca 9, 01. 13— l.j Indra 
aufgefordert wird „macke da.s iu‘eiswurdige ^Mcer \\'acktjeu‘’ ’ 
■\Vorte, die nur an den Soma in den Hiinmelswassern gerichtet seiu 
kSnnen. 

Vor allem erscheint die Beziehung der Wasser auf die kinxmliselion 
Fluten gerecktfertigt, wenn sie durch Beiwkrter qiialifiziert sind. 
die fiir die Vasativaris und die Ekadhanas eigentlieh keinen reehten 
Sinn haben. In 9, 70, 2 werden die Wasser, in die Soma .sieii kleidet , 
tejisthdh genannt: ,,In dem Wunsche. das schOne Unsterbliohe zu 
erlangen, hat er beide, Himmel und Erde, fiir sick voneinander 
gel5st. In die glukendsten Wasser kiillt er sick bereitwillig, wenn 
sie infolge des Ruhmes des Gottes (seinen) Sitz kenuen-).“ Der 
Gedanke der ersten Halfte der Strophe ist offenbar, daB Soma 
Himmel und Erde auseinanderstemmte, um sick eine kimniliscko 
Statte zu bereiten, den sckonen Strom des Unsterbliehkeitstrankes 
im Himmel zu schaffen. Weim man in der zweiten Halfte der 
Strophe die Wasser auf die PreB wasser oder Zusatz wasser bezieht, 
so scheint mir jeder Zusammenhang mit dem Vorhergehenden zu 
fehlen. Und warum sollten die bei der Pressung verwendeten Wasser 
die gliihendsteir®) genannt sein? JVIir scheint das deutheh auf die 
himmlischen Wasser zu weisen, die svdrvatlh, „die Sonne ent- 
haltend“, sind. In dem letzten Pada nimmt Sayana meines Er- 
achtens richtig die Priester als Subjekt. Soma hiillt sick in die himin- 
lischen Wasser, wenn die Priester den Sitz, den er sick im Himmel 
bereitet hat, kemren und ilxn daher richtig an diesen Sitz befordern. 

Die Wasser, in die Soma sich eintaucht, werden bisw'eUen die 
groBen Wasser {malitr dpah) genannt, ein Ausdruck, der sonst^) 
fiir die von Vrtra eingeschlossenen und von Indra befreiten Wasser, 
in 10, 64, 8 fiir die kosmischen Wasser im allgemeinen verwendet 

(durch die Presse bind Seihe) zu den Gottern hindurchdringenden Soma 
verstehen. 

vdrdhd samudrdm uhthydm, 

2 ) sd hMksamdno amftasya cdriina ub?ie dyavd kavyena vl msmthe 1 ttjisfbd 
ap6 marnhand pdri vyata yddl devdsya ^rdvasd sddo viddJi, 

Geldner: ,^die scharf wirkenden Wasser“, aber teji^iav^nTd iibera II von 
Dingen, die gliihen, gebraucht: tejisthayd tapant 2,23,14; tejisthd ydsya 
(von Agni) 6, 12, 3; tejis^liaih . . . bhdiiuhhih 10, 3, 5; tej isthabhir ardnibhih 
1, 127, 4; 1, 129, 5, und so wohl auch tejis^Tiayd variant 1, 53, 8. leh wiiBte 
ubrigens auch nicht, warum die PreB- oder Zusatzwasser scharf wirkend 
sein sollten. 

6, 57, 4; 8, 3, 10; 8, 6, 16; 8, 12, 3; 9, 61, 22; 10, 104, 9. 
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wird ; 9, 7, 2 ^) : „Vorwarts (geht) im Strom der erste des SuBtranks^) ; 
er tancht in die groBen Wasser ein, die Spende, der zu Verehxende 
nnter den Spenden.‘‘ Ich halte es fiir sehr wolxl moglich, daB hier 
an das Eingehen der ersteix Somaspende in die himmlischen Wasser 
zu denken ist, und daB darauf aucli schon in der ersten Strophe 
liingewiesen wird: ,,Entsandt wurden die Safte auf dem Weg des 
Rta^) nach der Bestimmnng, die herrlichen, die seine (des Soma) 
Wegstrecke kemien^}.'' Mir fallt es jedenfalls schwer, in yojanam 
mit Geldner die Wegstrecke durch die Seihe in die GefaBe zu sehen; 
in 9, 102, 3 hat asya yojand eine ganz andere Bedeutung. 

Nicht vollig klar ist der dritte Pada in 9, 99, 7 : sd mrjyate suhdr- 
mabJhir devo devebhyah sutdh | vide ydd dsu samdadir mahir apd vi 
gdliate, Geldner iibersetzt: ,,Der Gott wird von den Werktuchtigen 
gepntzt, ftir die G5tter ausgepreBt. Da er sich bewuBt ist, daB er 
zu ihnen gehdrt, taucht er in die groBen Gewasser ein.'^ Ist Geldners 
Auffassung des dritten Padas richtig, so laBt sich der Satz un- 
gezwungen von dem Eingehen Somas in die himmlischen Wasser ver- 
steheix. samdadih ist aber dock vielleicht nur ,,sich vereinigend^)^', 
und vide gehOrt eher zu vid ,,finden“ als zu vid ,,wissen^‘, so daB 
wir tibersetzen niiissen: ,,Wenn er sich in diesen, sich (mit ihnen) 
vereinigend, findet, taucht er in die groBen Wasser ein.‘^ Das ist 
naturlich sinnlos, wenn man sowohl dsu als auch maktr apdh auf 
die Wasser bei der Somapressung beziehen will; ich m5chte aber 
glauben, daB dsu hier ahnlich wie in 9, 86, 43 von den irdischen 
Wassern im Gegensatz zu den groBen himmlischen Wassern zu 

^) prd dhdra mddJwo agriyo mahir ap6 vi gdhate | havir havissu vdndyah. 

2) Geldner: „Mit dem Strome der SiiJBigkeit (geht er) voran.“ Die 
Verbindung von dhdra und mddhvah ist moglich, wie 9, 2, 9 zeigt: mddhvah 
pavasva dharayd. Allein agriyd ist nicht „vorwarts“, sondern „an der Spitze 
gehend“, ,,erster‘% und der erste Pada der folgenden Strophe pm yujo vdco 
agriydli macht die Zusammengehorigkeit von mddhvah und agriydh wahr- 
selieiniicli. Mir seheint mddhvo agriydh dasselbe zu bedeuten wie in 7, 92, 2 
prd ydd vdm mddhvo agriydm hharanti. Das mask, agriydh erklart sich leicht 
durch die Beziehung auf somah; aus dem gleichen Grunde steht vdndyah 
fiir vdndyam in havir havissu vdndyah. 

Das ist, wie spater gezeigt werden soli, soviel wie „vermittels des 
Liedes“. 

dsrgram indavah pathd dhdrmann rtdsya suiriyah | viddnd asya yoganam. 

Das Wort findet sich nur noch einmal in 2, 39, 7, wo die Asvins ge- 
nannt sind hdst&va Sahtim ahhi samdadi nah, nach Geldner ,,wi© zwei Hande 
fiir uns ©ure Kraft vereinigend‘% aber doch wohl besser ,,wi© zwei Hande, 
die sich zur Hilfeleistung fiir uns vereinigen^ ; mit daktim ahhi laBt sich 
ahhi Mvo davdne sdcetah 1, 61, 10; yatJiakrtdm ahhi mitrdm citdsah 7, 18, 10 
usw. vergleichen^ 
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verstelien ist. Ber Sinn wiirde dann sein, dafi Soma, wemi er in 
den kdischen Wassern gepreBt ist, in die iiiinmliseken aiifsteigt 

Den ,,groBen Wassern‘^ dtirfen wii% wie ich glaiibe, aiicli das 
mdhy drnah in 9, 80, 34 gleichsetzen : „Pavamana, clu diireliliiufst 
die groBe Flut, wie die strahlende Sonne die wollenen Seilieii")." 
Aiissagen liber die beidenSomas, den liimmlischen nnd den irdiselien, 
sind Mer wie so oft nebeneinandergestellt, um auf ilire Gleiclilieit 
hinzuweisen. Der himmlische Soma durehlaiift die groBe iiiimii- 
lisclie Flut, und zwar, wie wir sehen werden, in seiner Furin ais 
Sonne; der irdische Soniasaft laiift liber die Wollseilie, und um 
seine Identitat mit dem liimmlisclien Soma zu betonen, ist iiovh 
der Vergleich mit der Sonne liinzugefiigt^). 

Ich bin auch iiberzeugt, daB in 9, 102, 1 sisur mahtndm zii ver- 
binden ist und Soma daniit als das Kind der groBen, d.i. der Mmm- 
lischen Wasser, bezeiclinet ist^). In dem gleichen Sinne wird er 
apCim gdrbJiah, ,,der SproB der Wasser'‘, genannt; 9, 97, 41: ,,Das 
ist das GroBe, das Soma, der Biiffel, getan hat, daB er, der SproB 
der Wasser, sieh die Gotter erwahlte^).*' 

6. Soma in 5 ,den Stromen^^ 

An Stelle von dpah erscheinen nun aber vielfaeh auch sindhuh, 
sindkavah, sapid smdhavah, 7mdydh, pi^avdtak als Bezeiehnungen der 
Fluten, in denen Soma sicii aufhalt. Zuni Teil sind damit sieherlieh 
die himmlischen Fliisse gemeint. 

In 9, 86, 43 wii*d der HimmelsfluB dem PreBwasser gegeniiber- 
gestellt: ,,Sie salben sich, sie durchsalben sieh, sie versalben sieh, 
sie leeken die Weislieit^), sie besalben sich mit dem SuBtrank. Den 
im Aushaucli des Stromes (oder: der Sindhu) dahinfliegenden Stier, 
das Tier halten die mit Gold Reinigenden in diesen fest").'' Es mag 

1) Es ist ubrigens keineswegs iinmogiich, daB das ap6 vl gaJiate in den 
oben angefuhrten Stellen 9, 3, 6; 9, 86, 40 in dem gleichen Sinne zu ver- 
stehen ist wie das mahtr apd vl gdliate. Auf 9, 3, 6 folgen zwei Strophen, dit‘ 
unzweifelhaft von Somas Aufstieg in den Himmel handeln. 

2 ) pdvamdna nidJiy drno vi dhavasi sHro nd citro dvyaydni pdpyayd. 
Geldner will mdhy dniah auf Soma beziehen: ,,als groBe Flut riniist 

du farbenprachtig wie die Sonne.“ 

Geldner verbindet krand, das bislier noeh keine befriedigende Deiitung 
erfahren hat, mit 'tnaMndm, 

mahdt tat s6mo mahisdi cakdrdpam ydd gdrbJid ^vrnlta dev an. 

®) krdtu ist der Soma selbst wie in 9, 107, 3; 1, 91, 5; 8, 78, 7. 

anjdte vy dnjate sdm anjate krdtum rihanti mddhundbhy dnjate \ shidhor 
nccJivdse patdyantam uksdnam Tiiranyapdvah paddm dsii grhhnate. 
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daliingestellt sein, Aver die sich Salbendeii sind; Geldiier sieht in 
ilinen die somatrinkenden Sanger \Yie Sayana die rtvijah. Ich mdclite 
trotz des hratim rihanti lieber an die Wasser denken, und zwar an 
die VasativariB. Sielierlicli bezieht sich dsu auf diese; der Samaveda 
(I, 564; 2, 964) liest apsu anstatt dmo. Diese Wasser aber bilden 
liier deiitlicli den Gegensatz zn slndliu, Der Gedanke, den der Dichter 
aiisdriicken will, kann doch nnr sein, daB die hiranyapdvdh, wo- 
riuiter mir die Soraapresser verstandeu Averden k5nnen, den Soma, 
der in der Sindhu daiiinfliegt, in diesen irdischen Wassern fassen. 
Dann kann aber sindhu nur der Hinimelsstrom sein. [Unter^) deni 
nccJivdsd, dem Aushauch, des Stromes ist die Quelle, der AusfluB 
des Himmelsstromes aus dem im liochsten Raum des Himmeis 
befindliehen Meer, das wir weiter nnten als die eigentliche Heimat 
des Soma kennenlernen werden, zu verstehen.] 

In Verbindiing mit Soma erscheinen die Str5me in 

9, 31, 3: ,,Dir sind die Winde freundlich, flir dich strdmen 
die Str5me, o Soma; sie niehi‘en deine GrOBe^)^; 

9, 62, 27: ,,Dir haben sich diese Welten, du Weiser, fiir 
(deine) Herrliehkeit, Soma, hingestellt; fur dich strOmen die 
Strome®).''^ 

Die Zusainmenstellung mit den Winden, den Welten beweist, daB 
die smdhavah nicht die bei der Somapressung verwendeten Wasser 
sein kOnnen^). Immerhin ware es moglich, daB hier, wo Soma als 
der Herr der Welt gefeiert whd, mit den sindJiavali die groBen auf 
der Erde flieBenden Strome gemeint waren. Ganz ahnlich heiBt es 
nun aber 9, 66, 6: ,,Deinem GeheiB nach, Soma, flieBen diese sieben 

[Blatt 79 des MS. ist verloren. Auf einem Blatt der Mat. ist (durch- 
stricheii) eiiie altere, noeli nicht auf Geldners Xlbersetzung Bezug nehmendo, 
aber in der Auffassung ubereiiistimmende Interpretation von 9, 86, 43 er- 
halten, die nach „der Himmelsstrom sein“ nooh den Satzanfang ,,Unter 
dem ucchvasdy dem Aushauch, des Stromes ist‘* enthalt; was gemeint ist, 
ergibt sieli atis der ebeiifalls in den Mat. erlialtenen, unten S. 274 mitgeteilten 
Interpretation von 9, 22, 4—6. Auf dem verlorenen Blatt hat wahrscheinlieh 
nur (vieileicht in wenigen Zeilen) der SchluiB der Besprechung von 9, 86, 43 
gestanden; eine Priifung aller sfndte-Belege des 9. Buches und ihrer ander- 
weitigen Behandlung macht es auBerst unwahrscheinlieh, daB auf Bl. 79 
noch einer oder mehrere davon herangezogen waren.] 

tiXbhyam vatd abliipriyas tubhyam arsanti sindhavah | soma vm'dhanti 
te mdhah, 

tubhyemd bhdvand have Trmhimne soma tasthire | idhliyam arsanti 
sifidliavah, 

Sa^^ana bemerkt allerdings zu 9, 31, 3: abhisuyamdnasya tavdpydyand- 
yaivam kurvantUy arthah. 
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Str5me, fiir dich laufen die Milclikuhei)/^ Da in der vorhergelienden 
Strophe des Trca (V.5) von der Mmmlisclien Seilie des Soma ge- 
sprochen wird, so ist es naliezn sicker, daB Mer an. die sieben 
Himmelsstrome zu denken ist 2 ). Von einer Anspielnng aiif das 
zugegossene Wasser und die Milch, die Geldner anniiniiit, vermag 
ich nichts zu erkennen. In dhendvah mag man einen Aiisdruek fiir 
Milch sehen; jedenfalls ist dann [aber^) die Mich geiiieint, die die 
sieben Strome fur Soma ergiefien. Der Parallelismiis der Siitze imt 
sapid sindJiavaJi sisrate — dhdvanti dhendvah scheint mir daftir zu 
sx^reciien, daB dhendvah direkt die smdliavah bezeiehiiet wie in 
1, 125, 4: ,,Erquickend stromen die Strome, die Mlehkuhe dem, 
der geopfert hat und opfern wird^)/‘ 

Ich glaube, daB auch 9, 92, 4 luerherzustellen ist: ,,An deinein 
geheimen (Orte), dich lauternder Soma, sind alle diese Getter, die 
dreimal elf. Zehn (reinigen dich) nach eigenem Gefallen auf dem 
Riicken der Schafwolle ; es reinigen dich die sieben j ungen Fliisse 
Das, worauf es dem Dichter ankommt, sind offenbar die Zahlen, 
und so stellt er die Reinigung des irdischen Soma durch die zehn 
Finger unmittelbar neben die Reinigung des himmlischen Soma 
durch die sieben Himmelsstrome®). Die Beziehung auf diese wird 
auch durch die erste Halfte der Strophe erleichtert, die sicker auf 
den himmlischen Soma geht. Nach Geldner ware der Sinn] des 
Satzes: alle Gbtter sind in deinein Geheimnis, d.h. sind eiii Ge- 
heimnis, das nur Soma offenbaren kann; ,,oder"‘, fiigt er Mnzu, 
,,zu ninye ist ndmani zu ergtozen: ,,m diesem Geheimnainen, in 
dem Namen amfta ,Unsterblichkeitstrank' Ich bezweifle, daB 
die Worte das besagen konnen, und glaube, daB GraBmann Wtb. 

tdveme sapid sindhavah -praSisam soma sisrahi 1 tuhliyam dlidcanti 
dhendvah, 

2) Sayana erklart allerdings: gangddya nadyah. 

[Bi. 81 des MS. ist verloren ; der SchluB der Besprechung von 9, 60, 0 
ist aber erlialten auf dem urspriinglichen Bl. 81, wo er gestriclieii wurde, 
als dieses Blatt infolge 2wischenschaltung anderen Stoffes Bl. 87 wurde. 
Eine vollstandige, aber noch nicht auf Geldners tJbersetzung Bezug neiiniendo 
Interpretation von 9, 92, 4 ist auf einer durehstrichenen Biickweite erlialten 
und fur die 2. Halfte der (in [ ] eingesehlossenen) Fiillung der Liieke beiiutzt.] 
dpa hsaranti sindhavo mayoblidva Ijandm ca yaksyd?)idnam ca dhendvah. 
tdva soma pavamdna ninye viive devds trdya ekddaMsah j ddsa 
svadhdhhir ddhi sdno dvye mrjdnti tvd nadyah sapid yahvth. 

Wer mit Sayana die sieben Fliisse auf irdische Fliisse bezielieii will, 
die mittels der Vasativaris und Ekadhanas den irdischen Soma reinigen, 
wird d.och zugeben miissen, daB die irdischen Wasser als nadydh sapid 
yahvth nur bezeichnet werden, weil sie die Vertreter der himmlischen Strome 
sind. 

6705 Liiders, Varuna I. 


10 
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ninyd Mer richtiger als ,,ge]ieimer, verborgener Ort^' erklart hat; 
Somas geheimer Ort ist seine himmlische Statte, an der sich alle 
Gotter versammeln. Der Gedanke ist einfach, paBt aber gerade 
deshalb, wie nxir sclieint, besser zu dem hdchst einfachen Gedanken. 
der zweiten Strophenhalfte. 

Sicherlich ist doch auch an die himmlischen Strome zu denken, 
wenn Soma smdlmmdtd genannt wird; 9, 61, 7 : ,,Er, dessen Mutter 
die Strbme sind^), ist es, den die zehn Finger putzen; er wurde 
zu den Adityas gerechnet Durch das Beiwort wird der Soma 
auf der Opferstatte wieder, wie so oft, als mit dem himmlischen 
Soma identisch hingestellt ; sindhumdtd ist Soma in denxselben Sinne 
wie Hsur maJitndm in 9, 102, 1 ®). Und wenn in 10, 30, 8 die Strdme 
gebeten werden, fiir Indra die siiBe Welle zu entsenden, die ihr SproB 
ist, der Brunnen des Su6 tranks^), so sind diese Worte aUerdings an 
die beim Opfer verwendeten Wasser gerichtet, aber diese werden 
in dem ganzen Liede als die Reprasentanten der kosmischen Wasser, 
als die Erzeugerinnen und Herrinnen der Welt 5) gefeiert. 

Auch die ,, Mutter'' in 9, 70, 4. 5®) sind daher die hinxmlischen 
StrOme : „ Wenn er von den zehn schon wirkenden (Fingern) geputzt 
wird, (geht er) vorwarts, um unter den mittleren Muttern als 
Riehtschnux zu dienen'^). Die Satzungen des schOnen Unsterblichen 
htitend, beschaut der Mannerschauende beide Stainme. Wenn er 
geputzt wird, um die indrische (Khaft) zu laben, freut er sich, 

Geldner iibersetzt: ,, dessen Mutter die Sindhu ist“, aber 9, 86, 6; 
9, 102, 2 lassen eher an die sieben Strdme denken. 

-) etdm u tydm ddia ksi'po mrjdnti sindhumdtaram | sdm ddityebhir akhyata, 

3) S. oben s!239. 

■^) prdsmai Tiinota mddliumantam urmim gdrhho yd vah sindTiavo mddhva 
utsah. 

jdnitr^r hhdvanasya pdtnth V. 10. 

sd mrjydmdno daidhliih sukdrmabhih prd madhyamasu mdtfsu prami 
sdcd 1 vratdni pdno amftasya cdruna ubhe nrcdksd arm padyate viiau || sd 
marnirjdnd indriydya dhdyasa obJii anta rodasl Jiarsate Mtdh. 

') So faBt Geldner p7'ame im AnschluB an die spatere Bedeutung von 
prafndna, Der Sinn ist dann etwa „um unter den himmlischen Flussen zu 
lierrsehen“. Ahnlich lieiBt es 9, 86, 36, daB die himmlischen Fliisse zu ihm 
gehen vUvasya hTidvanasya rdjdse, „damit er liber die ganze Welt herrsche“, 
9, 102, 4, daB die sieben Mutter ihn unterweisen iriyi, „zur Herrlichkeit“. 
Spater wird pramd auch im Sinne von „schaffen“ gebraucht; Mbh. 7, 201, 67 
jalarn diiain Jchani ksitim candrasuryau tatJid vdyvagnl pramirndnam jagac ga, 
und danach wird im PW. die Bedeutung „zurechtmaehen^‘ fur prami ver- 
mutet, Man konnte daran denken, daB prame soviel sei wie „um gebildet 
zu werden‘% und daB hier von der Neubildung Somas die Red© sei, wie 
wir sie oben S. 224f. kennen gelernt haben; aber Geldners Auffassung ver- 
dient entschieden den Vorzug. 
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zwischen beide Welten entsandt^).'' Geldner bezielit alles auf die 
Vorgange bei der Pressung. Die beideu Welten soUeix die Soiiia- 
presse sein, die mittleren Mutter die Regengiisse, unter deiien iiiari 
sicli den von der Seihe abtriefeixden Sonaa vorst elite; was in cliesem 
Falle ^rmne in dem von Geldner selbst angenoinmenen Sinne be- 
deuten soli, bleibt roir unldar. 

Meines Erachtens kann der Ort zwischen Hinxmel und Ercle, an 
den Soma gesandt wird, doch nur der untere sichtbare Himmel seiii. 
Das ist der Ort, von wo Soma auf beide Stamnxe, auf die G otter 
im unsichtbaren Himmel und auf die Menschen auf der Erde-), 
scliaut, und zw-ar, wde wir sehen werden, in seiner Ersclieinungs- 
form als Sonne. Dort miissen sich auch die Mutter, die Strume 
befinden, die die ,,m,ittleren^S genaimt werden, weil sie sicii auf 
der Scheide zwischen der unsichtbaren und der sichtbaren Welt 
befinden. Es sind also die Himmelsfliisse^), in die Soma liinauf- 
gesandt wird und in denen er als Sonne dahinzieht. 

Derselbe Gedanke liegt, ohne daB die Fliisse erwalint werden, 
9, 86, 13 zugrunde, wo wiederum zuerst von dem Soma auf der 
Seihe, dann von dem durch das Lied in den Himmel gesandten die 
Rede ist: „Dieser, nachdem er sich bedacht, wie ein Vogel entsandt, 
ist auf der Schafwolle gestromt, sich lauternd mit der Welle. Xaeh 
deinem Sinne, du Weiser, lautert sich zwischen den beiden Welt- 
halften der helle Soma durch das Lied fur dich, Indra^).“ Auch luer 
sind meines Erachtens die rodasl im eigentliehen Sinne, nieht, wie 
Geldner meint, als die Seihe zu verstehen. 

DaB die Vorst ellung von dem Aufstieg Sonias in die Himmels- 
strOme in der Tat bestand, scheint mir 9, 54, 2 zu beweisen, wo 
die Ausdriicke ganz klar sind : ,,Dieser ist ein Anblick wie die Sonne. 
Dieser lanft zu denTeichen^), zu den sieben Fliissen, zumHimmeP).'' 
Urn die Worte auf die Vorg^ge der Pressung zu bezieheii, muB 
Geldner annehmen, daB dhdvati bier im Sinne des Kausativs stehe : 
,, Dieser laBt Seen, sieben Strome zum Himmel flieBen.‘‘ Mit den 
Seen sollen die vollen SomagefaBe gemeint sein ; die sieben Strdme 

1) Oder ,,versetzt“. 

2) Ebenso janiXsl uhTii in der vorhergehenden Stroplie (9, 70, 3). 

Hier erklart sogar Sayana madhyamdsu ricbtig durch auiariJcsastJiitdsu, 
wobei zu beach ten ist, daB er unter aiitariksa^ wie unendlich oft, den sielit- 
baren Himmel versteht. 

ay dm matdvdri chaJcuno ydthd Jiito ^vye sasdra pdva^ndna urmbid | 
tdva hratva rodasl cmtard have ^dcir dkiyd pavate soma indva te* 
tJber die Teiche spater mehr. 

®) aydm sHrya ivopadfg aydm sdrdmsi dhdvati j saptd pravdta a divam, 

16* 
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solleii wie die Seen nnr ein Bild fur den reiclilieh flieSenden Son:ia 
seiiij und div soil von der Seihe gebrauclit sein. Ich glaube, daB wir 
die vedisclien Lieder besser verstehen warden, wenn wir sie wort- 
licher nehmen. 

Somas Verhaltnis zu den sindhcwah wird aucli anders aufgefaBt; 
die Strome sind nicht nur seine Mutter, er ist auch ihr Herr oder 
Gatte. 9, 86, 38 lieiBt es: ,,I)er Konig der Strdine lautert sich, der 
Herr des Himmelsi)'^; 9, 15,5: „Dieser schieBt daMn, ein RoB, 
mit den goldglanzenden stralilenden Schossen, wenn er der Gatte 
(oder der Herr) der Strome wird“).'' In 9, 86, 33 weist schon das 
danebenstehende pdtir divdh darauf bin, daB Soma der Konig der 
liimmlisclien Strome ist. In 9, 15, 5 ist der letzte PMa nicht 
anders aufzufassen als in 9, 86, 32 : ,,Der Gatte geht zum Zusammen- 
treffen mit seinen Frauen^).'' DaB liier nicht an die PreBwasser 
und die Mischmilch zu denken ist, wie Geldner offenbar annimmt^), 
geht schon daraus hervor, daB in der ersten Halfte der Strophe 
gesagt wird, Soma hiille sich in die Stralilen der Sonne^). Der 
Sache nach ist in 9, 15, 5 dasselbe gemeint wie in V. 1 desselben 
Liedes, wo es von Soma heiBt, daB er mit schnellem Wagen tiber 
die Seihe geht, wenn er zum Zusammentreffen mit Indra geht^); 
es wird auf seinen Aufstieg in die himnilischen Strome, wo Indra 
ihn entgegennimmt, hingewiesen'^). 

Die himmlischen Strome sind aber auch gemeint, wo von den 
sieben Schwestern oder den siebeii Gottinnen die Rede ist. Ganz 
deutlich tritt das in 8, 59, 4 hervor, wo die sieben Schwestern im 
Sitze des Rta®) saumydh, ,,mit Sonxa in Verbindung stehend'^, 
genannt werden. Der Zusatz sddana rtdsya, der sich nur auf eine 
Statte im Himmel beziehen kann, schlieBt jeden Gedanken an den 
irdischen Soma oder gar die PreBwasser oder die Zutaten des 
Soma®) aus. 


raja sindhunam pavate pdtir divdh, 

2) esd ruhmihliir lyate vdjt Mibhrebliir am^ubhih | pdtih sindhunam 
hlidvan, 

pdtir jdnmdm dpa ydti nishrtdm. 

Geldner erklart die jdnayah als die Wasserstrome und die Milchkuhe. 
sd s'&ryasya rasmibhih pdrl vyata, 
gdcchann indrasyo. niskrtdm. 

9 Geldner bemerkt, daB in V. 5a, b an das SonnenroB zu denken sei, 
was icli schon an sich nicht fur richtig halte. Wie aber dann gar die Strome 
das Wasser sein sollen, mit dem der Soma gemischt wird, verstehe ich nicht. 
sapid svdsdrah sddana rtdsya. 

Auf diese bezieht Geldner die sieben Schwestern. 



245 


VT. 6. Soma in ,,den Stromen‘‘ 

In 9, 9, 6 lieiBt es: ,,Der sclinellfahrende Palirer, der mist erbli die, 
bescliant die siebeii, Krivi erfreute die Gottinnen^)/' Die.se sieben 
sind doch sicherlich die Fliisse, von denen in V.4 die Eede isfc: 
,,Dieser, durcli sieben Gebete entsandt, machte die Fliisse stark, 
die truglosen, die das eine Auge haben groB iverden lassen-)/' 
Geldner vermutet, da6 das eine Auge der ini Wasser schwiimneiide 
Soma sei. Das ist sclion richtig, aber die Fliisse sind niclit die ziir 
Spiilnng und Mischung dienenden Wasser, sonderii die Jiiiniii- 
lisohen Strome, in denen Soma in seiner Form als Sonne **) daliingelit . 
In diese Fliisse ist Soma von der Opferstatte aiifgestiegen; daruin 
wird er in V. 6 der sclineUfahrende Fahrer genannt, der die sieben 
erblickt und durch sein Erscheinen erfreut hat. Immer wieder wird 
in dem Liede auf diesen Aufstieg Somas hingewiesen. So wird V. 2 
gesagt: ^jWeiter, weiter strome zu dem preiswtirdigen Wohnsitz, 
dem trugiosen Volke (d.h. den Gottern) lieb, mit angenehmsteni 
Genusse^)/^ und in der auf V. 4 folgenden Strophe heiBt es (0, 0, 5) : 
td abhi sdntam dstrtmn make yuvancim d dadhuh } mdum indra tdva 
vrate. Geldner bezieht auch das auf die Splilwasser: ,, Diese haben 
den iiberlegenen, nie zu Fall gebrachten Jiingling zu groBer (Kraft) 
gebracht, den Saftin deinein Dienste, Indra.'' DaB make d dadhdti 
bedeuten kbnnte ,,er bringt zu groBer Kraft", lialte ieli fiir aus- 
geschlossen; derartige Ellipsen des Hauptwortes eines Satzes er~ 
klaren sich wohl immer nur durch MiB verst andnis des Textes. 
Schon Both hat in maJie den Gegensatz zu yurmham gesehen^), 
wie er sicherlich in 1, 91, 7 vorliegt, und ich mochte dalier iilier- 
setzen: ,, Diese haben den iiberlegenen, uniiberwindlichen, den jiingeii 
dem groBen hinzugefiigt, den Saft, Indra, in deinem Dienste®)." 
Ist meine Auffassung von V.4 richtig, so kann liier nur von den 
himmlischen Fliissen die Rede sein, die den jiingen, den oline 
Hindernisse zu finden von der Opferstatte aufgestiegenen und in 
sie eingegangenen Soma dem groBen himmlischen Somastrom iiber- 
geben. 

In diesen Gedankenkreis gehort aucli 0, 86, 36. Xachdem in den 
beiden ersten Stro]3hen des Trca (V. 34 — 35) von dem Soma ge- 
sprochen ist, der iiber die Seihe flieBt und sich in die Kriige setzt, 

abhi vdhnir mnartyah sapid paiyati vdvaliih | hrlvir dcv'ir aiarpayat* 
sd sapid dhUibJiir Mto nadyb ojirwad adruhah | yd ekam dksi vat^rdliuh, 

») Auf dies© wird auch in V. 3. 7. 8 Bezug genommen. 

prd-pra ksdydya pdnyase jdndya justo adriljie | vlty drsa cdnistJmyd . 
[Er setzt im PW fur nvah 9,9,5 die Bedeutung bejahrP* an.] 

[Bleistiftnotiz : ,,mahe ,zur Weite^?*b] 
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■wendet sich der DicMer nun zu Somas Aufstieg in die Himmels- 
strdme: „Die sieben Scbwestern (kommen) zu ihm, die Mutter zu 
dem Kinde, dem neugeborenenHausgenossen, dem Erregung kennen- 
den, dem gottlichen Gandharva der Wasser, dem die Menscben 
besehauenden Soma, da6 er iiber die ganze Welt berrsche^)." Soma 
ist divdli simh 9, 33, 5; 9, 38, 5; sisur mahtndm 9, 102, 1; der gott- 
liche Gandharva der Wasser, der die Menscben Bescbauende sind 
deutlicb Beiwdrter, die auf die Sonnenform Somas weisen. Die 
sieben Scbwestern sind daber gewib nicbt, wie Geldner meint, die 
sieben dhUdyah, sondern die sieben Himmelsstrome, die den in sie 
binaufgesandten Soma aufnebmen, der bier der ijNeugeborene'* 
genannt wird, offenbar in demselben Sinne wie in 9, 72, 6 der 
, , W iedererstebeude‘ ‘ . 

Derselbe Gedanke ist kiirzer ausgedruckt wohl auob in 9, 102, 4: 
„Den Meister, als er geboren war, unterwiesen die sieben Mutter 
zur Herrbcbkeit“^), und nicbts anderes werden aucb die sieben 
Verscbwisterten sein, von denen es 9, 66, 8 beiBt; ,,Es tOnten zu- 
sammen mit den Liedern die sieben Verscbwisterten, als sie dich, 
den Erregten, entsandten beim Wettkampf des Vivasvat ®).“ Geldner 
siebt in den sieben die sieben dhitdyah, aber von diesen wird man 
dock nicbt den Ausdruek sdm dhlhMr asvaran gebrauobt baben^). 
Von dem ZusammentOnen der HimmelsstrSme und der Lieder 
ist aucb in 9, 19, 4 und 9, 67, 9 die Rede®). 

leh glaube, daS an die Vereinigung mit den himmliscben Wassern 
aucb in 9, 104, 2 zu denken ist: ,,Vereinigt ibn wie ein Kalb mit 

saptd svdsdro abM Tndtdrah iiiurn ndvam jajndndm jenyam vipaicitam | 
apdm gandTiarvdm divydm nrcdJc§asam sdmam 'viivasya hhuvanasya rajdse. 

jajndndm sapid matdro vedTidm aidsata iriye, Doch konnte jajndndm 
hier auch auf die uranfangliche Geburt des himmliscben Soma gehen; 
vgl. 9, 61, 10 need tejdtdm dndhasah. Ebenso ist auf die uranfangliche Geburt 
wohl auch 9, 9, 3 zu beziehen : sd sunur mdtdrd Sdeir jdto jdtS arocayat | 
malidn maJii rtdvfdTid, „Dieser strahlende Sohn hat geboren die geborenen 
Eltern erleuchtet, der groI3e die groBen, dureh das Eta gewachsenen*'; 
9, 69, 4 pdvamana svdr vido jdyamdno ""bhavo mahan | indo viivd^ ahhid as% 
„Pavamana, finde das Sonnenlicht. Bei deiner Geburt wurdest du groJB. 
Indu, du iibertriffst alle^. 

sdm u tvd dhlbJiir asvaran hinvatih saptd jamdy ah | vipram djd vivdsvatah* 

Geldner umgeht die Schwierigkeit, indem er dMbMh durch „mit Kunst“ 
iibersetzt, was ich fur unzulassig halte. 

In 9, 89, 4 svdsdra Im jdmdyo marjayanti sdndbhayo vdjinam urjayanii 
sind die „versippten Schwestern“ wohl dieselben wie die „Blutsverwandten“ 
und auf die Finger zu beziehen, die oft svdsdrah (3, 29, 13; 4, 6, 8; 9, 1, 7; 
9, 71, 5; 9, 72, 3; 9, 91, 1; 9, 98, 6), jdmdyah (9, 26, 5; 9, 28, 4; 9, 72, 3), 
auch sdnlldh (9, 72, 2) genannt werden. 
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seinen Miittern, den den Hausstand fordernden, zu gottererqiiieken- 
dem (?) Rausche, der doppelte Kraft gibt^)''; ebenso in 9, 105, 2: 
„Wie ein Kalb mit seinen Miittern wird Indu vereinigt-), wenner 
entsandt wird, der gottererquickende RauscMrank, nachdem er 
init Liedern geschmuckt Geldner bemerkt, daU in 0, 104, 2 

Sayana in denx upameya die Mischwasser verstelie, besser aber sei : 
„init der Milch oder den Gebeten''. Ich wlifite aber niclit, wo die 
Milch Oder die Gebete als die Miitter Somas bezeicliiiet wiirdon. 
In 9, 19, 4 heiBt es allerdings: ,,Es briillten die Gebete bei deni 
Samen des Stieres, die Mutter bei dem ilires Sohnes, des Kalbes ^)/' 
Hier sind aber die mdtdrah mit den dJiUdyah nicht identisch. Der 
Sinn der Strophe ist vielmehr, daB einerseits die Gebete, ander- 
seits die Mutter, die hinxmlischen Strome, dem in den Himniel ein- 
gehenden Soma* zujauchzen, ahnlich wie es in 9, 66, 8 heiBt, daB 
die sieben Verschwisterten zusammen mit den Gebeten tOnten^). 
Auf diese himmlischen Strdme geht auch die folgende Strophe 
(9, 19,5): ,,Es wird doch gewiB der sich Lauternde den nach deni 
Stier Verlangenden, die die weiBe Milch aus sich melken, eine Leibes- 
frucht zeugen®)/^ Geldner versteht unter den vrsanydniih die dichte- 
rischen Gedanken, die aus dem Soma die helle Milch, den klaren 
Somasaft, herausmelken; die Strophe soli besagen, daB Soma die 
dichterischen Gedanken, die ihm zustreben, befruchtet. Ich be- 
kenne, daB ich Geldners Auffassung nicht verstelie. Ich sehe in 
den vrsanydntlh die unmittelbar vorher genannten himmlischen 
Strome, die briinstig nach dem Stier Soma verlangen, deswegen 
ihm auch zubriillen, Dieser Stier legt bei seinem durch die Gebete 
bewirkten Aufstieg von der Opferstatte seinen Samen in sie, er 
wird neu in ihnen geboren’), und sie nahren ihn als seine Mutter 
mit ihrer Milch. 

Die Vorstellung, daB die himmlischen Strome Soma mit ilirer 
Milch nahren, tritt uns auch in 9, 86, 21 eiitgegen: ,, Dieser sich 
Lauternde war es, der die Morgenrote aufleuchten lieB ; dieser war 

sdm I vatsdm nd matfhhih srjdtd gayasadhanam \ devdvydrn nyMam 
abhi dvisavasam, 

2) Eigentlich: „or wird zusammengesalbt.“ 

sdrrb vatsd iva matfhhir indur hinvdno ajyate ] devdt4r ntddo niatibhih 
pdriskrtah. 

dvdvadanta dMtdyo vrsabhdsyddhi retasi | sunor vatsdsya mdtdrah. 

s) S. oben S. 246. 

huvid vrsanydnUbhyah pundno gdrbham adddhat 1 yah siihrdm diihaU 
pdyah. 

’) Auf diese Vorstellung werden wir noch zm'iickkommen. 
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es, der den Stromeii weiten Raum schuf; dieser hat sich aus den 
dreimal sieben die Mischmilch gemolken. Soma lautert sich, deni 
Herzen angenehm, der Berausohende^.^^ Geldner sieht in den drei- 
inal sieben, ebenso wie in den nachher zu besprechenden dreimal 
sieben oder sieben Kiihen, die Kiihe, die die Milch fiir das Opfer 
liefern oder diese Milch selbst, und halt die Zahlen fiir willkurlichs). 
[Die^) bisher angefiihrten Stellen lassen wohl kaum einen Zweifel 
daran, da6 vielmehr die Himmelsstrome gemeint sind, deren ge- 
wohnliche Siebenzalil entsprechend der so hanfigen Verdreifachmig 
des Himmels hier verdreifacht ist. 

In Stellen wie 9, 19, 5; 9, 86, 21 wird von den Himmels- 
fliissen in ihrein Verhaltnis zu dem ,,Stier'' Soma in Ausdriicken 
gesprochen, die sie als Kiihe kennzeichnen. Niin sind bekanntlicb 
die verschiedenen Namen der Knh {go, dhenu, usriyd, aghnyd) im 
9. Buche ganz gelaufige Bezeichnungen fiir die Mischmilch^); aber 
wie wir bereits oben aus 9, 66, 6; 1, 125, 4 gelernt haben, konnen 
auch die Himmelsfliisse geradezu ,, Kiihe' ‘ genannt warden^), und 
noch an einer Anzahl anderer Stellen kann oder muB man unter 

1) ay dm piinand usdso vi rooayad ay dm sindhubhyo abhavad u lokahft | 
aydm trih sapid dudulidnd dswam soma hrdi pavate earn matsardh. 

2) Siehe seine Bemerkung zu 9, 86, 25. 

3) [Die Blatter 94—100 des MS. sind verloren; altere Fassungen oder 
Entmirfe zur Fiillung der Liicke liegen nicht vor. Aus dem Anfang von 
BL 101 (unten S. 251) ergibt sich jedoch, daB vorher 1, 84, 10 besprochen 
war, wahrend der Zusammenhang des Ganzen es so gut wie sicher macht, 
dafi vor den ^uiirl-Stellen diejenigenbehandelt waren, in denen die Himmels- 
strome, in denen Soma weilt, als Kiilie bezeichnet sind. Dies wird bekraftigt 
dureh den Hinweis am SchluB von Bl. 93 auf die ,, nachher zu besprechenden 
dreimal sieben oder sieben Klihe^S wobei das „nachher“ (nicht „sogleich“ 
o. a.) vielleicht darauf deutet, daB vor den damit gemeinten Stellen 9, 70, 1 
und 9, 86, 25 noch andere besprochen waren. Als solche wurden im folgenden 
diejenigen des 9. Buches zusammengestellt, fiir die Liiders’ Auffassung der 
,,Kuhe“ als Himmelsstrome durch die Mat. (insbesondere eine Sammlung 
von 87 Stellen des 9. Buches zum Thema „Soma und Kuhe“) bezeugt wird. 
— Innerhalb der vom Herausgeber herriihrenden, in [ ] eingeschlossenen 
Liickenfixllung wurden aus den Mat. iibernommen© Luderssch© Formu- 
lierungen und tTbersetzungen durch EinschlieBung in *) kenntlich ge- 
maciit.] 

[Der in der vorigen Anm. erwahnten Stellensammlung schiekt Liiders 
folgende Satz© voraus :] „Der Soma wird mit Milch versetzt. Das wird wii'klich 
der Fall gewesen sein, um ihn schmackhafter zu machen, Allein im Bitual 
gesciiieht es wahrscheinlich auch, um die Gleichlieit mit dem himmlischen 
Soma herzustellen, der in ‘den Milchstromen des Himmels ist. Diese himm- 
lischen Strome sind Kiihe. Sollte das nicht die Veranlassung gewesen sein, 
daB man die dem Soma beigemischte Milch als go, aghnyd, dhend usw. be- 
zeichnete?^ 

dariiber unten S. 253, Abs. 2. 
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den gdvah oder dlienavah niclit die irdische Miselimilc’h versfeheii, 
sondern die hinimlischen IMilchstrome, in die der Soma Miiawf- 
gesandt wird. 

In 9, 86, 27 werden wio so haufig der irdische mid der liinimlisehe 
Soma einander gegeniibergestellt : Finger piitzen den aiif 

dem dritten Riicken, im Liclitraiim des HimmeLs. von Iviiheii (ocler 
Milch) Umgebeneiii)/'*) 

9,101,8 heiBt es: ,, (Seine) lieben Kiihe brullteii zusaiiimen, 
niunter zum Rausche ; die Soinas machen sich iln^e Wege, die sieh 
lauternden Tropfen^)/^ Der Sinn der Strophe ist klar: ahiiMch wie 
in 9, 19, 5 briillen die himmlisclien Strome wie brunstige Kiihe dem 
Stiere Soma zu, dem irdisclien Soma, der sich naeh seiner Liiiiteriiiig 
anf der Opferstatte den Weg in den Himniel bereitet. 

(*In dem Liede 9, 31, das von der ersten Strophe abgeselieii iiur 
von dem himinlischen Soma zu reden scheint. heilit es in V. 5: 
..Fiir dich, du Brauner, haben die Kiihe unvergangliche Sclmielz- 
butter und Milch aus sich gemolken auf dem hoclisten Riicken 
Hier ist doch, wie schon das ahsitain andeutet, das Mnnnlische XaS 
gemeint, das die Himmelsflltsse als Kiilie dem Soma auf des Himmels 
Riicken spenden.*) 

9, 98, 3 sagt von Soma, er gehe beiin Opfer nach Kiihen begierig 
(* {gctvyay'oh) nach oben'*). Also sind die Kiihe*), denen er zustrebt, 
(*im Himmel-*) Von dem Aufstieg zum Himmel ist in unzwei- 
deutigen Ausdriicken auch 9, 96, 16 die Rede: ,, Strome hin zu dem 
schonen geheimen Namen, hin zum Ziel wie ein RoB aus Begier 
nach dem Preise, hin zu Vayu, hin zu den Kiihen, o Gott Soma^).‘" 
(*Hier konnen die g&li nicht die hdische Milch sein, sondern niir die 
hinimlischen Wasser. *) 

9, 97, 43 nennt Soma ,,zuinischend deine Milch der Milch der 
Kiihe''. Da die ganze Strophe von der Verwandlung des beini Opfer 
gepreBten irdisclien in den gottlichen himmlisclien Soma spriclit^’), 

Jesipo mrjanii pari gobliir avrtam trtige pr^tlie ddlil rocanc divdh. 

2) sd^n u priyd aiiusata gavo mdddya gJifsDayah ; sonidsah krnraic patlidh 
pdvamdndsa indavah. 

tubJiyani gave glwtdni pdyo bdhltro dudulire dksitain [ vdrsisthc ddhi 
sdnavi, 

dJiard yd urdhvo adhvare bhrdjd naiti ga^^yayuh, 

abhy drsa guhymn edru 7idma 1 abJd vajatn scuptir iva sravasydblii rdytmi 
ablii gd deva soma. 

®) rjuh pavasva vrjiiidsya hantapainlvam badhamdno mfdlias ca ] ahhisrlndn 
pay ah pdyasdbhi gondm indrasya tvd?n tdva vaydni saklidyahj ,,Lautere dicli 
als der Aufrichtige, als der Vernichter des Unaiifrichtigeii, die Kranklieit 
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wird man auch dies anf das Eingehen in die Himmelsstrome be- 
ziehen miissen. 

In 9, 99, 3: (*,,Den die Kuhe friiher niit den Miindern gesaugt 
haben*) nnd jetzt die Opferherren (trinken) sollen die Hinder 
nach Geldner ,,wohl die Steine sein, von denen er gemolken wird 
(9, 97, 11 ; 10, 76, 7b)'‘. Allein an den beiden von Geldner genannten 
Stellen werden die Prefisteine keineswegs mit Kiihen verglichen oder 
gar so genannt, und wenn der Soma 9, 97, 11 und ofter ddridugdha 
heiBt, so sind doch in diesem Bilde die Steine die Melker, nicht die 
Kiihe ! Erinnert man sich aber der Stellen, wo von dem Einschliirfen 
des irdischen Soma durch den himmlischen die Rede war, so ge- 
winnt 9, 99, 3 einen guten Sinn, sobald man nnter den Kxihen die 
Himmelsstrome versteht, die den hinanfgesandten Soma in sick 
einsangen. 

Ganz klar sind endJich zwei Stellen, an denen von sieben bzw. 
dreimal sieben Kiihen die Rede ist: 

9, 70, 1 : ,,(* Dreimal sieben Kiihe melken aus sich fiir ihn 
den wahren Zusatz im uralten Himmer'^);*) 

9, 86, 25: „Dem rings auf dem Schafhaar in der Woge 
sich Lauternden, Goldenen briillen die sieben Kiihe zu^)/' 
Die erste der beiden Stellen ist eine Parallele zu der oben be- 
sprochenen Strophe 9, 86, 21, nur daB hier durch das furvy4 vyb- 
mani ausdriieklich ausgesprochen ist, daB es sich um Kiihe im 
Himmel handelt; in 9, 86, 25 kehrt der in 9, 19, 5; 9, 101, 8 vor- 
liegende Gedanke wieder: die als Kiihe gedachten himmlischen 
Milchstrome jauchzen dem von der Opferstatte zu ihnen auf- 
steigenden Stier Soma zu. Erst die Beziehung auf die Himmels- 
strome gibt in beiden Stellen der Siebenzahl bzw. dreifachen Sieben- 
zahl, die Geldner (vgl oben S. 248) fiir willkiirlich halten muB, ihren 
guten Sinn. 

Fiir go oder dhend kann auch das praktisch synonyme gaurt 
eintreten. 1, 84, 10^) ist die erste Strophe eines Trca, das nach 
Geldner ,,Indra und die Somakiihe"' zum Thema hat: ,,Die Biiffel- 

vertreibend und die Feinde, zumischend (deine) Milch der Milch der Kiihe; 
du hist Indras (Freund), wir sind deine Freunde^. 

yam gava asdbhir dadhdh purd nundm ca surdyah. 
trir asmai sapid dhendvo duduhre satydm aMram purvyi vyomani. Vgl. 
dazu oben S. 202. 

®) dvye punandm pari vara uronirid hdrim navante ahhi so/ptd dhendvah. 
svddor itthd vi§uvdto mddhvah pibanti gaurydh | yd indr&ria saydvarlr 
vf§nd mddanti iobTidse vdsvlr dnu svardjyam. 
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kiilie trinken von dem so recht in ihrer Mifcte befindliclieii siiBeii 
Met, sie, die Indra gesellt an dem Stier sieh ergotzeii zum Prangeii 
— die Herrlichen (jauclizen) seiner Selbstlierrscliaft DaS 

gauTi fiir den Dichter ganz dasselbe ist wie dkenu, zeigt die folgeiide 
Strophe (1, 84, 11) 2): ,,Diese briinstigen scheckigen iniselien ilmi 
den Soma®) ; die lieben Kiihe treiben Indras Vajra, das WurfgeschoB, 
an.“ Nach Geldner sind die Gaurikiihe die Mileligiisse, .,der Met 
ist der Somasaft, dem jene beigemischt werden und dessen CJe- 
schmack sie annehmen. Im weiteren Verlauf ist von den Kulieii 
iiberhaupt als den Liebhngen des Builen Indra die Rede‘'. Die 
letzte Bemerkung beruht auf Geldners t}bersetziing von 1, 84, 1 : 

,,Die lieben Milchkiihe des Indra spornen die Keule, sein Wiirf- 
geschoB, an.“ Es scheint jedoch ebenso moglieh, indrmya nicht init 
dhendvo, sondern mit vdjra7n zu verbinden. In Jedem Faile mu6, 
da doch von dem ,,Bullen"‘ Indra nur bildlich gesprochen wird, der 
Ausdruck ,, Kiihe ‘‘ zur Bezeichnung von Lieblingen Indras eben- 
falls bildlich fiir etwas anderes stehen. Dieses andere aber sind 
nicht die IVIilchgiisse auf dem Opferplatz^), sondern die himm- 
lischen Milchstr5me, auf die bezogen beide Strophen guten Sinn 
geben: die Himmelsstr5me trinken den mitten in ihnen weilenden 
Soma; zusanimen mit Indra, der ja ebenfalls im Himmel Soma 
trinkt, erg5tzen sie sich an dem Stier {vfsnd), mit dem Soma gemeiiit 
ist, nicht Indra. V. 11 variiert diesen Gedanken: die Himmels- 
strdme, aufgefaBt als in Liebesverlangen an den Stier Soma sich 
schmiegende Kiihe, bieten Indra den mit ihrer jMilch versetzten 
Soma zum Trunke dar und befliigeln durch den damit erzeugten 
Rausch seinen Vajra.] 

Die Feststellung der Bedeutung von gauryah in 1, 84, 10 ist ent- 
scheidend auch fiir die Auffassung von gaurt in 9, 12, 3: ,,Rausch- 

1) Zu dem Elehrreim des Trca, vdst^lr dnu svardjyam, vgl. den Kehrreim 
von 1, 80, 1—16: drcann dnu svardjyam. 

2) td asya pr^andyuvah soniam Srlnanti pfsnayah | priyd indrasya dhendvo 
vdjram hinvanti sdyaham. 

2) Geldner iibersetzt : jjN'acli ihm liebensbriinstig mischen die scbeekigen 
(Kiihe) den Soma.“ Aber die Halbstrophe ist nicht zii trennen von 8, 69, 3: 
td asya stldadohasah sdniam h'lnanti pfsnayah, was Geldner iibersetzt: 
„Diese scheckigen Kiihe, die die Zutat (zum Soma) milchen, mischen seinen 
Soma.“ Wenn hier das o^ya mit somam zu verbinden und auf Indra zu be- 
ziehen ist, so kann es in 1, 84, 11 nicht zu prdanaydvah gehoren. 

^) Geldner iibersetzt 1, 84, 10: „Die Gaurikiihe trinken von dem siiBeii 
Met, der daselbst der Mittelpunkt ist, die sich mit dem Builen Indra als 
seine Begleiter ergotzen, um stattlich auszusehen“, und will „daselbst“ 
als „bei dem Opfer“ verstanden wissen. 
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triefend wohnt in seineni Sitz in der Welle des Stromes der der 
Erregnng kiindige Soma, wemi er in die Gauri gesetzt isti)/‘ 
Geldner ninimt gaurt als ,,Biiffel(fell)“, meint aber, es konnte auch 
die Mischmilcli gemeint sein. Alleiix gaurt laBt sich. weder in der 
einen ixoch in der andern Bedeutung nachweisen^). In I, 164, 41 
ist von der Gaiirl die Rede, die gebriilit bat, die Iiimmlischeii 
Wasser verfertigend im hochsten Himmel®). Man hat gaurt hier 
offenbar schon friili als die Vac verstanden; Naigh. 1, 11 wird 
gaurt nnter den vdnndmdni aufgefiihrt, und Sayaiia erklart dem- 
entsprechend auch zu 9,12,3 ga%iri durch madhyamilcdydni vdci. 
Das konimt dem Richtigen naher als die Geldnersche Erklarung. 
Ich sehe in der Gauri allerdings den Himnielsstrom, aber zwischen 
diesem und der Vac bestehen, wie wir sehen werden, die nachsten 
Beziehungen. Die eine ga^ort verh^t sich zu den gaurydh naturlich 
ebenso wie die smdhuh zu den sindhavah. 

9, 71, 5 wird von dem Soma, den die zehn Finger hergestellt 
liaben, gesagt: ,,Eilig stiirzt er sich auf den geheinienOrt der Kuli, 
den ihm die Weisen(?) erzeugt haben^)/' Geldner liber setzt gor 
aplcydm ,,das Geheininis der Kuh‘' und erklart es als die Milch, 
offenbar die Mischmilch, auf die sich Soma stiirzt, wenn die An- 
dachtigen seine Statte bereitet haben. Ich bezweifle, daB gor apl- 
cydm liberhaupt ,,das Geheimnis der Kuh'' bedeuten kann; ich 
wiiBte aber auch nicht, wie die Mischmilch zu dieser seltsamen Be- 
zeichnung gekommen sein sollte. Meines Erachtens gehort aplcydm 
zu paddm, und der verborgene oder geheiine Ort der Kuh ist die 
Milchflut im Himmel, in die Soma aufsteigt. Die Bestatigung 
scheinen nrir die sich anschlieBenden Worte zu liefern (9, 71, 6): 
,,Der Gott strebt, sich auf den goldenen, durch Gebet bereiteten 
Sitz zu setzen wie ein Adler in sein Nest. Sie lassen den Lieben auf 
dem Barhis durch das Lied stromen; wie ein RoB geht der Opfer- 
wlirdige unter die Gotter ein^).'' Der goldene Sitz ist sicherlich im 
Himmel bei den Gottern; alles, was im Himmel ist, ist golden, 
und dhiyd krtdm wird er wohl genannt, weil ihn die Gebete der 
Opferer dem Soma verschafft haben, wenn sie den Saft an den 

madacyut kseti sddane sindhor urmd vipascit | somo gauri ddhi iritdlu 

AuBer in den angefuhrten Stellen kommt gauri im RV. nur nocli in 
4, 12, 6 = 10, 126, 8 in eigentlicher Bedeutung vor. 

gaurtr 'ynimdya salUdni tdksatl^ . . . parame vyoman. 

jigdd upa jrayati gor a/plcydm paddni ydd asya matuthd djljanan. 

*) iyend nd yonim sddanam dhiyd krtdin hiranydyam asadani devd esati | 
e T%'n^riti harhisi priydni girdivo nd devanx dpy eti yajniyah. 
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ilimmlischen Ort befordern. Den gleicben Sinn wird cler letzte 
Pada von V. 5 haben, weiin aucli die angenonimene Bedeiitniig 
von matuthdh nnr auf Naigh.S, 15 berulit. 

Vielleicbt beziehen sich auch die VfoTtecjdvum-nmbjdmMbhycu^^ 
vrajdm in der spater zu besprechenden Strophe 9, 77, 4 auf das 
Eingehen in die himmlischen Milchstrome. 

Welclie Vorstellnngen AnlaB gegeben haben, die Himmelsstrome als 
Milclikiihe zu bezeichnen, wird spater ausfuhrlich besproelieiiwerdeii. 

Wenn aber auch die Strome in den bisher besprochenen Steileii, 
vie ich giaube, auf die Himmelsfluten bezogeii werden inilsseii, 
so laBt sich doch nicht bestreiten, daB bisweilen auch die bei der 
Pressung verwendeten Wasser als „FluB'‘ oder ,,Strom“ bezeichnet 
warden. So ist offenbar mdt gebraucht in 9,53,4: ,.Ihii, den 
rauschtriefenden falben Renner, entsenden sie in die Fliisse, den be- 
raiischenden Indu fiir Indra^).“ Fur die Beziehungder ,, Fliisse auf 
die PreBwasser spricht 9, 63, 17, wo die Strophe init der Lesung turn 
I mrjanti dydvah im ersten Pada wiederkehrt ; die Fliisse, in denen 
die Ayus den Soma ,,reinigen‘S konnen nur die PreBwasser sein. 

Nicht anders als in diesen Strophen wil’d nadtm auch wohl auf- 
zufassen sein in einer Reihe anderer Stellen: 

9, 107, 13: „Ihn entsenden die Tatigen wie einen Wagen 
in die Fliisse (oder: in den Fliissen) unter ihren Handen“)''; 

8, 33, 12: ,,Der Stier hat den Stier in die Fliisse laufen 
lassen fiir dich, Lenker der Falben^)''; 

9, 68, 6: ,,Die Denker haben die Form des Erfreuenden 
gefunden, ais der Adler den Saft aus dem Jenseits braclite. 
Sie reinigten ihn, den in den Fliissen GroBgewordenen. den 
bereitwilligen Soma, denHerumflieBenden, PreiswurdigeiP)^' ; 

9, 88, 5: ,,Der, wenn er wie Agni ins Holz entsandt wird, 
sich nach Eelieben in den Fliissen seine Ersebeimingsforinen 
sehafft^)"‘ ; 

tdm liinvanti madacyutam hdrim nadisii vdjlnmn ’ Indum indmya 
^natsardm, 

“) tdm tm Jiinvanty apdso yatlid rdtJiam nadisv d gdbliast yoh . 

vfsd dadhanve vrsanain nadisv d tdbhyam silicitar harlHdni. — In deiii 
Liede wird mit dem Ausdruck vfsan gespielt. Der entsendende Stier ist iiaeh 
Geldner der PreBstein, aber eher doch der Presser, von dem es iin ersten 
Pada lieiBt: vfsd sotd su7iotu te>> 

ma/ndTasya rupdm vividur inayil^nah syeno ydd dndlio dbliarat purii- 
vdtah I tdm maryayanta suvfdham nadifv am u^dntayn amddm pariydiitani 
rgmiyam, 

agnh' nd yo vdna d STjydmdno vftKu pdja/insi hrnute yiadisu. — pdjdywi 



254 


VI. Soma 


0, 70, 1: „Der Falbe schafft sich., wenn er wie ein RoS 
von den Kriegem entsandt wird, nach Belieben in den 
riiissen seine Erscheinungsformen^).“ 

AJlerdings ist die Bezieining von oiadisu auf die PreBwasser nicht 
iinmer vollig siclier. So kdnnte in 9, 68, 6 snvfdham nadtsv d auch 
,,den in den himmlisclien Fliissen GroBgewordenen“ bedeuten. 
Von den Mmmlischen Wassern, in denen Soma herangewacbsen 
ist, scheint in 9, 89, 2 die Rede zu sein: „Der Konig der Str5ine 
hat sich in sein Gewand gehiillt ; er hat das am geradesten fahrende 
Schiff des Rta bestiegen. In den Wassern ist der Tropfen groB ge- 
worden, der von dem Adler eilig gebrachte^). Der Vater melkt ihn 
aus sich; er melkt ans sich des Vaters Kind^)/' Der Vater, der den 
Soma axis sich melkt, kann nnr der Him.mel sein; Soma ist, wie 
oben bemerkt, divah Msuh^ divdh plyusah, ,,des Himmels Kind“, 
5 , des Hinxmels Biestmilch'". Was die Worte duJid %m pitur jdm be- 
sagen soUen, ist schw^er zn entscheiden; vielleicht hat Oldenberg 
recht, wenn er in dem Kind des Vaters die Usas sieht, die mit dem 
gleiehen Ausdruck in 10, 3, 2 bezeichnet wird^). Da der letzte Pada 
sicherlich von dem Mmmlischen Soma handelt, wird dieser doch 
auch wahrscheirdieh im dritten Pada gemeint sein. Man wird daher 
auch die StrOme, in die Soma sich kleidet, auf die Himmelsstrome 
beziehen miissen, in die Soma auf dem Schiff des Rta, das heiBt 
durch die Lieder, hinaufbefOrdert ist. An andern Stellen ist aber 
aindhavah offenbar auch eine Bezeichnung der PreB- oder Misch- 
wasser, so in 

9, 96, 14: ,,Mit den Stromen zusammen in dem Kruge 
briillend, zusammen mit den Kiihen^)'"; 

9, 86, 19: „Unter Mitwirkung (?) der StrOme machte er 
die Ehiige erdrohnen®)'*^; 


scheint dasselbe zu sein, was sonst vidva rupdni heiBt (8, 15, 13; 9, 25, 4; 
9, 64, 8; 9, 85, 12; 9, 111, 1). 

hdrih srjdnd dtyo nd sdtvahhir vfthd pdjdmsi krnute nadtsv a. 

So Geldner. Mit Syendjuta scheint dasselbe gemeint zu sein wie mit 
iyendhhrta, dem Beiwort des Soma in 1, 80, 2; 8, 95, 3; 9, 87, 6. 

raja sindhundm avasis^a vdsa rtdsya ndvam druTiad rdjisfhdm | apsd 
drapso vdvrdhe ^yendjuto duhd Im pita duhd Im pitdr jam. 

BaB Soma die Morgenrote anfleuchten laBt, ist, wie wir sehen werden, 
eine gelaufige Vorstellung. Wie Geldner zu der Ansieht kommt, daB in dem 
letzten Pada Soma als der himmlische Regen hingestellt wird, ist mir nicht 
verstandlich. 

sdm sindhubMh Jcald^e vdvaidnah sdm usriydhMh. 

®) So libersetzt Geldner: krdp,d sindfmndrn kaldidTn avivaiat. 
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9, 86, 11: „Der Falbe setzt sich in die Sitze des Mitra, 
gereinigt durch die Scliaf(wolle), die Strdme, der Stieri)‘^: 

9, 86, 12: „An der Spitze der Strome strOmt Pavamarta, 
an der Spitze der Rede geht er als Erster zn den Kiiheii^)/' 

Mit dpah Oder mdfitr dpah verbunden steht smdhavah in deinselben 
Sinne in 

9, 66, 13: ,,Zu groBer Frende fur uns str5meii, o Indii, die 
Wasser, die Strome, wenn dii dich mit den Iviili{iiiileli- 
zusatzen) bekleiden willst^)“; 

9, 2, 4: ,,Dir, dem GroBea, strdmen die groGen Wasser, 
die StrOme nach, wenn du dich mit den Kiih(milchzusatzen) 
bekleiden willst^)."‘ 

[ ]^). 

Doppeldeutig ist auch der Ausdruck smdhor nnmli. In 9, 12, 3 
muB er auf den Himmelsstrom bezogen werden®), und ebenso, wie 
ich glaube, in 9, 73, 2, wo die Vorstellungen von der in der Himmels- 
flut weilenden oder mit ihr gleichgesetzten Vac liineinspielen : ,,Auf 
den gleichen Punkt zusammen gerichtet’), sind die Biiffei daliin- 
geeilt. Auf der Welle des Stromes erregten die Venas. Mit den 
Stromen des SiiBen das Lied erzeugend, haben sie Indras heben 
Leib wachsen gemacht®)^". Gteldner meint, die Worte seien doppel- 
sinnig, auf die Sanger-Priester wie auf die Somasafte zu beziehen, 
aber in erster Linie auf die Sanger. Er iibersetzt daher: ,,Die Biiffei 
haben (ihn) insgesamt vereint zur Eile getrieben; auf der Welle 
des Stromes haben (ihn) die Seher beredt gemacht. Durch die 
Str5me der SiiBigkeit seinen (ihren) Lobgesang hervorbringend, 


hdrir mitrdsya 8dda7\e§u sldati nmrmrjdno ^vibliih slndJmbhir nfsd. 

“) dgre sindhundm pdvanidno arsaty dgre vdco agriyo g6§ti gaccTiati. 
prd na indo rnahe rdna dpo arsayiti shidhavah \ ydd gobhir vdsayi§yds€, 
malidntam tvd mahtr dnv dpo arsanti sindhavah j ydd goWiir vd8ayi§ydse. 
— Weshalb auf das Stromen der Wasser gerade zu der Zeit, wo sieh Soma 
mit der Milch mischen will, hingewiesen wird, ist mir allerdings niclit Mar. 

[DasBlatt 108 des MS. fehlt. Weder die Mat. noch der Zusammenliang 
bieten irgendwelche Anbaltspunkte fur die Fiiilung der Liicke. Da Bl. 107 
mit einem Absatz schlieGt, Bl. 109 mit einem Absatz beginnt und dazwisciien 
fur den Zusammenhang nichts vermiBt wird, ist die Moglichkeit nicht vollig 
von der Hand zu weisen, daB keine Liicke vorliegt, sondern bei der Pagi- 
nierung der Blatter ein Irrtum unterlaufen ist.] 

®) S. oben S. 251 f. 

'^) Durch samydh samydncah wird die Vereinigung mit dem himmlisehen 
Soma betont, die schon in V. 1 durch sdm mvaran ausgedruekt ist. 

samydh samydnco mahisd aJiesata sindhor urmdv ddhi vend avlvipan | 
mddJiOT dTidTdhlviT jandyanto aThdm it priyam indfctsya tanvd/m avivrdhan. 
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haben sie Indras lieben Leib gestarkt.“ Mir scheint, da6 wenigstem 
in den ersten ftinf Strophen des Liedes nur von dem mystiscben 
Gesang die Rede ist, in dem nacb V. 1 die irdischen in den Himmel 
gesandten Somas mit den himinlischen ,,zusammentonen“. Auf 
diese bezieht sich der arJcd, nicht auf das Rauschen des ablaufenden 
Soma, wie Geldner annimmt. Gegen Geldners Auffassung des ersten 
Rada spricht, daB das Objekt zu ahesata erganzt werden muB. Zn 
avlvipan mag man arkdm aus dem folgenden Satz hinzuziehen; 
alxnlich heiBt es 9, 96, 7 : prdvivipctd vdcd urmim nd sindhur girah 
somali pdvamano 7nanlsdh, ,,Soma Pavamana erregte die Welle der 
Rede wie ein Strom (die Welle), die Lieder, die Gedanken^).“ 
Aueh in 9, 14, 1 spricbt die Bemerkung im letzten Pada dafiir, 
daB der Soma im Himmelsstrom gemeint ist; ,,Unx und vorwarts 
strGmte der Seher, der sich auf die Woge des Stromes begeben 
hatte, den vielbegehrten Kampfpreis davontragend^)" ; er hat also 
siegreich sein Ziel erreicht. Doch laBt sich hier ebenso wie in 9, 
21, 3®) sindhor urmiJi auch von dem irdischen Wasser verstehen, 
in dem er setnen Aufstieg zu der himmlischen Statte beginnt. Und 
in 9, 39, 4 muB, wenn meine Auffassung der Strophe richtig ist‘), 
smdhor urmd vy dlcsarat von dem Strbmen auf der Presse ver- 
standen werden. 


7. Soma und die Sonne 

Der Himmelsstrom, der am Grunde des Himmels flieBt, bildet 
die Grenzscheide zwischen Himmel und Erde. Daher wird in der 

Die Dichter des neuixten Buches sprechen von der Welle des Stromes 
gem im Hinblick auf den Ton, den die Wellen hervorrufen; vgl. 9, 50, 1 
'M te i^smasa Irate sindhor urmer iva svandh, ,,Deine Krafte erheben sich wie 
der Ton der Welle des Stromes“; 9, 88, 5 jdno nd yddhvd mahata upabdir 
iyarti somah pavamana urmim, „Wie kampfendes Volk ist der Larm des 
OroiBen; Soma Pavamana erregt die Welle“. Dagegen ist der Ausdruck 
„auf der Welle des Stromes fiieJSen“ in 1, 27, 6 einfach im Sinn© von „schn©U“ 
Oder ,,ungehemmt dahingehen“ gebraucht: vihhaktdsi citrahhdno sindhor 
urmd updka d | sadyo dasdse ksarasi, ,,Du bist der Austeiler, du bunt- 
glanzender (Agni). Auf der Welle des Stromes flieiBest du alsbald in die 
ISTahe fiir den Verehrer“. ISTieht ausgesprochen ist das Vergleichsmoment in 
9, 80, 5 sindhor ivormih pdvamdno arsasi, „Wie die Welle des Stromes stromst 
du, dich lauternd^‘; 9, 33, 1, wo apdm urmih gebraucht ist: prd somdso vipa^- 
cito ^pdm nd yanty urmdyah | vdnani mahisd iva^ ,, Vorwarts gehen die Somas, 
die der Erregung kundigen, wie Wellen der Wasser in die Holz(gefai3©), wie 
Buffel“. tibrigens wird auch von den Wellen Somas gesprochen (9, 81, 1 
somasya pdvamanasyormdyah), und 9, 78, 2 wird Soma selbst nrcdksa urmih 
kavih genannt. 

2) pari prdsisyadat kavih sindhor urmav ddhi iritdh | kdrdm bibhrat puru- 
spfham. 3) giehe oben S. 224. Siehe oben S. 203. 
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oben angefiihrten Strophe 9, 70, 5 von clem Soma gesproclieii. <!er 
zwischen die beiden Welthalffcen versetzt ist^), mid 9, 107, 24 v ird 
Sonia gebeteii: ,,Lautere dich, Soma, mn den irdisclieii Rauni mid 
mil die himmlischen (Raunie) nach den Bestinxiiuingeii-).'^ So er- 
kUirt es sich auch, dafi ofter gesagt ivird, er iiberscliaiie beide Welt- 
halften oder beide C4esclilechter, GOtter und ilensclieii : 

9, 101, 7: ,,Der Herr der ganzen Welt iibersehaiite beide 
W elthalf ten ; 

9, 86, 6: ,,]S!'ach beiden Seiteii geheu die Stmlileii 
maiias, seine Zeichen, obwolil er fest 

9, 94, 2: ,,Indem er in doppelter Weise { (} die Form des 
Unsterblicheii enthiillt — vor clem Soniienfinder breiteu 
sich die Welten aus^)'"; 

9, 70, 4: ,,Der Mannerbeschauende sehaiit iiacii lieiden 
Stammen 

9, 70, 3: ,,Diese seine todesfreieii, untriiglichen Strahleii 
sollen nach beiden Geschlechtern hiii sein, clurch die sieli 
die menschlichen KxMte mid die gOttlichen reinigeii, Daiin 
erst erfaJBten die Nachsinnenden den K5nig").“ 

So kommt es, daB es bald heiBt, er schaue auf die Erde herab, 
bald, er schaue auf die verborgene StMte des Himiiiels: 

9, 38, 5: ,,Dieser Rauschtrank bliekt herab, des Hininiels 

Kind^r^; 

9, 71, 9: ,,Der himmlische Adler blickte auf die Erde hin> 
ab; Soma beschaut mit Versttodnis ringsiirn die Weseii^)‘‘ ; 

9, 97, 33: ,,Als himmlischer Adler biicke herab, u 
Somai‘^)‘^ 


obhe antd rddasl harsate Jdtdh. 

2) sd tH pavasva par I pdrtJiivam rdjo dwyd ca scmia dharmabhih . 

2) pdtir mSvaaya bhiLmano vy dkhyad rodasl ublie. 

ubhaydtaJi pdvamdnasya radmdyo dhruvdsya satdh pdrl yanti ketdvah. 
dvitd vyuinyvann amftasya dhdma svarvide bliuvandtii prathanta. Geldner 
iibersetzt dvitd mit ,,abermals“, das mir aber auch in der als Paralkde aii- 
gegebenen Stropbe 1, 62, 7 iiicbt zu passen sciieint. Nach Geldner ist die 
Form des XJnsterbiichkeitstrankes eben der fertige Soma; aileiii wie palit 
die Fertigstellung des Soma zu dem im zweiten Pada ausgedriickttai Ge- 
danken ? 

®) ubli^ nrcdksd dim pasyate vldau, 

") te asya santu ketdvo '^mrtyavo ""ddbhydso jandsi ubJie duu [ ythliir nrHind 
ca devyCt ca punatd ad id rdjdnam m<i7idnd agrbhnata. 

®) esd syd onddyo rdso ’-ya cas^e divdh diitih* 

divydh swparno ^va caksata hsdm somah pdrl hrdtund pasyate jdh, 
divydh suparno ^va cak^ soma. 

6705 litiders, Varuna I. 


17 
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9, 10, 9: „Er beschaut die lieben (Statten), die Statte des 
Himmels, die vor den Opferpriestern verborgen ist, mit dem 
Auge der Sonne i).“ 

Schon in diesen AuBerungen tritt unverkennbar eine gewisse 
Wesensangleichung Somas an die Sonne zutage. 2, 2, 4 nennt der 
Dichter den in die Sonne gesetzten Agni den, „der mit den Angen 
beide Geschleebter iiberwacbt wie der Hirt die Herde 2)“ ; und 1, 50, 5 
heiBt es von der Sonne: „Den Stammen der Gotter zugewandt, den 
menschlicben zugewandt, gebst du auf®).“ Soma wird daher after 
mit der Sonne verglichen: 

9, 54, 3: „Dieser steht sich lauternd fiber alien Welten, 
Sonaa, wie Gott Sfirya^)"; 

9, 63, 13: „Soma lautert sich wie Gott Sfirya, wenn er 
von den Steinen gepreBt ist®)“; 

9,64,9: „Wenn du entsandt wirst, schiekst du, Pava- 
mana, die Stimme am Himmel ; du hast gewiehert wie Gott 
Sfirya (gianzend®))'')“ ; 

9, 41, 5: ,,Lautere dich, du Ausgezeichneter, erffille die 
beiden groBen Welten wie die MorgenrOte, wie die Sonne 
mit Strahlen®)“; 

1, 121, 6: ,,Er leuchte hervor wie die Sonne aus der 
Morgenrote*)“; 

9, 54, 2: ,,Dieser ist ein Anblick wie die Sonne^®)“; 

9, 66, 22: „Pavamana stromt fiber alle Fehler hinweg zu 
dem guten Preished, wie die Sonne alien sichtbar^^)“; 


ahJii priyd divas paddm adlwarytthhir guhd hitdm | sHrah paSyati cdk- 
msd. — Geldnei* macht priyd zum Subjekt des Satzes und bezieht es auf 
die U§as: ,,I>ie liebe (Toehter des Himmels) sieht die Statte des Himmels“ 
usw. leh halte diese Auffassung fiir unmoglich. Mit den priyd sind vielleicht 
nicht nur die priyd divas padd gemeint, zu denen Soma nach 9, 12, 8 stromt, 
sondern auch die ihm lieben Statten auf Erden. Fur die Konstruktion von 
guhd mit dem Instrumental verweist Geldner treffend auf 3, 1, 9 gdhd 
cdrantam sdkTiihhih Mvehhir divo yahvthhir nd guhd hahhuva, 
citdyantam aksdhhih pdtho nd pdyd/m jdnasl uhhe dnu, 
pratydh devdndm vidah pratydhh M esi manusdn. 
ay dm vidvdni tisfhati pundno hhdvanopdri | somo dev 6 nd suryah, 

807710 devo nd siXryo ’dribhih pavate sutdh, 

Siehe Oldenberg zur Stelle. 

") hinvdno vdcam isyasi pdvamdna vidharmani | dkrdn devo nd sitryah. 
sd pavasva vicar§a7ia d maht 7'6das% prna | usdh siiryo nd ra^mibhih. 
prd Tocy asyd usdso nd sHrah, 
aydm siirya ivopadfk, 

pdvamdno dti sridlio ""bhy drsati su§tutim | sure nd viivddariatah. 
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9, 101, 12: ,,Diese gelauterten, erregungkennenden, mit 
saurer Milcli gemisciiteii Somas sind wie Soiiiieii anznselieii, 
edend, dauernd in der Schmelzbutter bleibend^)/' 

In dem gleichen Sinne wie surydso nd darsatdsah ist offeiibar aneli 
suryo drse in 9, 64, 30 zu verst ehen: „Wenn du, Soma, in der 
Feme glticklich. zusammengekominen bist“), du der Sober des 
Himmels, so lautere dicb, als Sonne anzuscbauen^)/‘ Gerade der 
Zusatz drse zeigt, daB bier nnr die Ahnlichkeit, niclit die Identitiit 
mit Surya ausgedrtickt werden soli, Anch das Beiwort srardm. das 
die Somas 9, 13, 9; 9, 65, 11 erhalten xind das sie mit Gottern wie 
Agni, Mitra-Varuna, Indra usw. teilen, bedeutet wohl „wie die 
Sonne aussehend'% ,,sonnenahnbcb^)‘^ 

Auf den sonnengleichen Glanz des Mminlischen Soma ist aucb 
9, 97, 38 zu beziehen: sd punand dpa sure nd dhdtobhe aprd rddasl 
vi sd dvah. Die Worte dpa sAre nd dhdtd, wofiir der SV. tijxi sAre 
dddJidnah best, macben Scbwierigkeiten. Pischel, Ved. Stud. 3, 194, 
lebnte die alteren tJbersetzungen mit Eecbt ab und woUte in An~ 
lebnung an 4, 16, 14 {sura updM tanvdm dddhdnah) zu dhdtd tanrdni 
erganzen: ,,Indem er sicb lauterte, gleicbsam als woUe er sich in 
die Sonne stellen, erfullte er Himmel und Erde {mit seinem Glanze) 
und erschloB sie (d.h. macbte sie bell, sichtbar).‘‘ Pischel bemerkt, 
es sei bekannt, daB das Sicblautern des Soma oft mit dem Glanz 
der Sonne vergbcben werde; aber selbst, wenn man das zugeben 
will, verstebe icb nicbt, inwiefern Soma dadurcli gleicbsam glanzen 

et6 putd vipaScitah soTndso dddhyoMrah | sttrydso nd dardatdso jigatndvo 
dhruvd ghrte. Geldner iibersetzt: ,,zum Sehmalz gern kommend und dort 
bleibend“, wobei er unter dem ghrtd die Mischmilch versteht. Allein warum 
sollte betont werden, daB Soma dauernd in der Mischmilch bleibt? Seineii 
dauernden Sitz hat Soma in der Himmelsflut. Sollte nicht auch bier an 
den Aufstieg der Somas gedacht sein, die dahin eilen, um sich dann dauernd 
in der Milch der Himmelsflut niederzulassen ? 

2) Geldner bezieht das auf die Vereinigung des Soma mit der Milch 
und dem Wasser und iibersetzt offenbar darum rdhdh bier mit 
wahrend er es an andern Stellen durch ,,abseits“ wiedergibt. Es ist sieher- 
lich die jZusammenkunft der Somas im Himmel gemeint. Darauf weist auch 
das svastdye. In Verbindung mit Kommen und Gehen wird svasti gern von 
der gliicklichen Ankunft gebraucht, wie schon der Ausdruek svastyayana 
fiir „Ileisesegen“ bezeugt. 

rdTidTc soma svastdye samjagmdno divdh havih | pdvasva s^ryo drM. 

in 9, 84, 2 krnvdn samcftani vicftam abliisfaya induli sisakty usdsam 
nd s’O/ryah ist zu sisakti wohl mit Geldner bTidvandn^i aus der ersten Strophen- 
halfte zu erganzen, und der Vergleich bezieht sich wie in 1, 56, 4 nur auf 
das „Folgen“ : ,,Verbindung und Losung machend, folgt Indu (denWesen) 
zum Sehutze wie Surya der Usas.‘‘ Her Sinn des dritten Pada bleibt mir 
dunkel. 


17 * 
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sollte, daB er sich in die Sonne stellt. Oldenberg nimmt ancii an 
der Erganzung von tanvam AnstoB ; er sieht in den Worten eine 
Hindeutnng auf die reinigende Kraft der Sonne: 5 ,er sich reinigend, 
wie wer (etwas) in die Sonne legt (iind es dadnrch reinigt)/' Geldner 
schlieBt sich ihm an nnd ineint, der Dichter habe bei seinem Ver- 
gleich wohl an Reinigen und Bleichen der Wasche gedacht, DaB 
der vedische Inder seine Wasche bleichte, mochte ich bezweifeln; 
der heutige Dhobi kennt jedenfalls, soviel ich weiB, die Bleiche 
nicht. Der Grundfehler der bisherigen Anffassungen liegt, wie mir 
scheint, darin, daB man upa sure na dhdtd zu ptmandh gezogen hat, 
wahrend es zu dein Folgenden gehort : ,,Er, sich lauternd, hat beide 
Welten erfullt, (sie) gleichsam in die Sonne stellend; er hat sie 
erschlossen/' Gegen die Erganzung von rodasl als Objekt zu dJidtd 
laBt sich nichts einwenden, und daB es Licht ist, init dem Soma 
die Welten erfullt, ergibt sich gerade aus dem Vergleich, ebenso 
wie in 10, 134, 1: ,,Als du, Indra, beide Welten erfiilltest wie die 
Usas^)/" Von der Erleuchtung der Welten durch Soma wird auck 
9, 9, 3 gesprochen: ,,Der strahlende Sohn erleuchtete, als er ge- 
boren war, die Eltern, als sie geboren waren^)''; 9, 75, 4 wird Soma 
genannt ,,der Strahlende, der die beiden Welten, seine Eltern, er- 
leuchtet^)/' 

Bisw^eilen erscheint Soma in Gesellschaft der Sonne; 9, 2, 6: ,,Er 
strahlt zusammen mit der Sonne Ahnlich wird von der Usas 
8,9, 18 gesagt: „Wenn du, Usas, mit deinem Glanze kommst, 
strahlst du zusammen mit der Sonne Vielleicht soil das, wie 
Geldner bemerkt, nicht mehr besagen, als daB Soma und Usas wie 
die Sonne strahlen, Etw^as anders liegt die Sache aber doch wohl 
in 9, 27, 5: ,,Di6ser lauft mit der Sonne um die Wette, am Himmel 
sich lauternd, auf der Seihe, der berauschende Rauschtrank^)/' 
Hier scheint doch von einem wirklichen DahinstrOmen Somas am 
Himmel die Rede zu sein wie in 9, 18, 6: ,,Der um die beiden Welt- 
lialften an einem Tage mit seinen Giitern stromt'^)/' Geldner faBt 
dyavi in 9, 27, 5 wieder als Bezeichnung der Seihe; wie sollte aber 
der Dichter dazu gekommen sein, das Stromen auf der Seihe einen 
Wettlauf mit der Sonne zu nennen? Meines Erachtens ist zuerst 

ubhe ydd indra rodasl d'paprdt'hosd iva. 

-) sd sunur nidtdrd sdcir jdto jdte arocayat. 

ii) prarocdyan rodasl matdrd Mcih. sdm stiryena rocate. 

ydd uso ydsi hhdnund sdm suryena rocase. 

esd sHryeria hdsate pdvamdno ddhi dydvi | pauitre niatsaro mddah* 

") pari yo rodasl uhh6 sadyd vdjebTiir dr§ati. 



VI. 7. Soma und die Sonne 


26! 


voii doiii Lauf Sonias am, Hiiiimel und erst daiiii you deiii Stroiiieii 
auf der Seihe die Rede, mit der so haufigen Xebeneiiianclersteliiois: 
des himmlischen und des irdischen Soma. 

Bisweilen wird der Aufstieg Somas von der irdischen Opferstatte 
in den Himmel als eine Vereinigung mit der Sonne dargestellt : 
1), 61, 8: ,,Ausgepre6t geht er auf die Seihe ziir Vereinigung mit 
Indra und Vayu, zur Vereinigung mit den Strahlen der Sonne 
9, 97, 33, wo das irdische Ziel und das liimmlisehe Endziel iiebeii- 
einandergestellt sind: „Geh ein, o Indu, in den somafasseiideii 
Krug; briillend geh zum Strahl der Sonne 

Unter anderem Bilde erscheint die Vereinigung mit der Sonne 
in. 9, 75, 1 ; ,,Der GroSe hat den Wagen der groBen Sonne, der iiach 
verschiedenen Riclitungen geht, bestiegen, der Weitsciiauencle’’).'^ 
Wieder anders tritt die Vereinigung mit der Sonne in 9. 71. 0 
auf: ,,W^ie ein Stier die Harden uinwandelnd, hat er gebriillt. Er 
hat sich die Strahlen der Sonne angelegt. Der hiimnlische Adler 
sieht auf die Erde herab. Soma liberschaut mit Einsieht die Ge- 
schopfe^)^^; ebenso in 9, 86, 32: ,,Er hat sich mit den Strahlen der 
Sonne umhullt 

Das Verhaltnis Somas zur Sonne wird aber niclit niir als ein 
Nebeneinanderstehen der beiden Machte aufgefafit. Iinmer Yieder 
heiBt es, er habe die Sonne aufsteigen oder leuehten lassen: 

9, 107, 7 : ,,M5gest du die Sonne am Himmel aufsteigen 
lassen®)'"; 

9, 86, 22: ,, In Indras Bauch dicli niederlasseiid, briillend. 
lieBest du, von den Mannern gezligelt, die Sonne enn Himmel 
aufsteigen’)"; 

9, 28, 5: ,.Jener Hervorragende machte. sich liluternd. die 
Sonne leuehten®)": 

9. 63, 7: ,,Mit demselbeii Stroiiie lautere dieh, niit dein 
du die Sonne leuehten machtest, indeiii du die den 3Ienseiien 
niitzliclien Wasser entsaiidtest®)" ; 

1) sdm indrenotd vaydnci sutd eti pavltm a | sd)n sitryasya rasm'ibMk. 

2) e 7 ido viia haldsam scmiadhdnam krdndann Uil stiryasyopn ra^mim. 

a suryasya hrhato brhdnn ddhi rdtJiam visvanccwi aruhad vlcakmndh. 
uksiva yuthd pariydnn aravld ddhi tvlfir adliita sunjasya j dlvydh 
suparno ^va caksata ksdm soiiidh pari krdtund pasyate jdk, 
sd sdryasya rahnihMh pari vyata. 

®) d suryam rohayo divi. 

') sidann indrasya jathdre kdnikradan nfbhir yaidh sitnjafn dro7ia?jo dn^L 
®) esd sHryam arocayat pdvamdno vicar^anih. 

ayd pavasva dhdrayd ydyd s'Aryam drocayah \ Immlno ^ndnu>sir a pah. 
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9, 37, 4: „Auf dem Riicken Tritas machte Pavamana zu- 
sammen mit den Verschwisterten die Sonne leuciiteni)”; 

9, 97, 31 : „Als du geboren warst, lieBest du die Sonne 
durcb Strahlen schwellen^)“; 

9, 97, 41: ,,Indu erzeugte den Glanz in der Sonne3).“ 

Das Aufleuobtenlassen der Sonne wird geradezu selbst als ein Er- 
zengen der Sonne bezeicbiret: 

9, 23, 2: ,,Die uralten Ayus sind aufs neue (ihrer) Statte 
nachgegangen ; sie erzeugten die Sonne zum Leuchten^)“; 

9, 110, 3: „Denn du, Pavamana, erzeugtest die Sonne, ini 
Hiinmel die MUch. durcb Kraft ®)“; 

9, 42, 1 wird Soma genannt : „Die Lichtraume des Himmels 
erzeugend, die Sonne in den Wassern erzeugend«).“ 

Auf die Vorstellung, daB Soma sich mit der Sonne vereinigt, sie 
erstrahlen macbt, wird es beruben, daB ibm in 9, 59, 4 zugerufen 
wird: „Pavamana, finde die Sonne’) \“ In diesem Sinne wird auch 
svamd als Beiwort Somas gebraucbt ; so 

sd tritdsyddhi sdnavi pdvamano arocayat | jdmibMh silryam sahd, Geldner 
will tritdsya auch mit jdmibMh verbinden und in den ,,Gesehwistern des 
Trita“ die tritdsya yosanah (9, 32, 2; 9, 38, 2), d.h. die Finger sehen, w^hrend 
sdnavi „in der Seihe“ bedeuten soli. Meiner Ansicht nach sind die Ver- 
schwisterten die saptd jdmdyah in 9, 66, 8, die Himmelsflixsse, und dieselben 
wie die mdnuslr apdh in 9, 63, 7. DaB der Hiicken Tritas ein Ort im Himmel 
ist, hoffe ich spater zu zeigen, ebenso, daB man sich die Sonne in den himm- 
lischen Wassern dachte. 

2) jajndndh sitryam apinvo arhaih. 
djanayat surye jyotir induh. 

*) dnu pratndsa dydvah paddm ndvlyo akramuh | ruc6 jananta S'&ryam. 
Oeldner iibersetzt: „Die Ayus haben nach alter Weise die neueste Spur ver- 
folgt. Sie erzeugten die Sonne, auf daB sie leuchte“, und erklart Surya als 
den geklarten Soma. Wenn er hinzufiigt, daB Soma oftmals Sonne heiBe, 
so ist das in dieser Form nicht richtig; Soma wird allerdings ein paarmal 
stra genannt, aber niemals strya. Unter den dydvah versteht Geldner offen- 
bar die Opferer. Dagegen spricht, daB in V. 4: desselben Liedes die dydvah 
die Somas sind. Fur die Opferer paBt auch das Beiwort pratnasah nicht, 
das man doch unmoglich in den von Geldner angenommenen Sinn umdeuten 
kann. Was Geldner mit der neuesten Spur meint, die die Ayus verfolgt 
haben, weiB ich nicht. Mir scheint, daB sich den Worten ©in Sinn nur ab- 
gewinnen IMt, wenn man ndvlyah als Adverb faBt; ich bin aber keineswegs 
sicher, damit das Riehtige getroffen zu haben. 

djijano hi pavamana silryam vidhare idkmand pay ah, — vidhdre ist 
wohl dasselbe wie vidharmani, 

^andyan rocand divo jandyan apsd siiryam. — Wiederum ein Hinweis 
auf die Sonne in den Wassern. Geldners Ansicht, daB die Sonne im Wasser 
Soma selbst sei, erseheint mir unannehmbar. 
pavamana svdr vidah. 
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0, 86, 3: jjWie eiii losgelassen.es RoB stronie ziioi Siettcs- 
preis, die Sonne findend zum Kosa des Himinels, dessen 
Mutter der Fels ist^)‘'; 

9, 106, 1 : ,,Zu Indra, dem Stier, sollen diese gepreBten 
Falben gehen, willig geboren, die die Sonne findenden 
Indus 2)^^; 

9,84,5: ,,Diesen Soma, den milchreiehen, mischeii die 
Kiihe mit Milch, den durch die Lieder die Sonne findenden^)'' ; 
ebenso 9, 21, 1, wo die fiir Indra strdinenden Indus, 9, 107, 14, wo 
die Somas auf der Flache des Hiinmelsmeeres svarvidah geiianiit 
werden. Das Beiwort verbindet sich gern mit dem Hinweis auf 
andere Giiter, die Soma fxir seine Verehrer finden soil; 

9, 106, 9 : ,,Ihr ausgepreBten Indus, eucli lauternd strOoiet 
uns Reicbtum zu, den Himmel regnen lassend, die ilir die 
Wasser flieBen laBt, die Sonne findend^)*'; 

9, 8, 9: [,,Dich^), den Mannerbesehaiienden, von Indra 

dtyo nd hiydno ahlii vdjam arsa svarvit kosam diva ddrimutarmn, 

2) indram dccha sutd imi vfsanam yaniu hdrayah | ^rust^ jdtasa mdamh 
svarvidah. 

®) ahhi tydrn gdvah pdyasd payovfdham somain sriyianti matibliih svarvidam , 
d nah sutdsa indavah pimdna dhdvatd rayhn ] lYstldydvo rliyCtqxih 
svarvidah. 

[Mit dem ersten Textwort von 9, 8, 9 schlieBt Bl. 121 des MS.; die ri^st- 
lichen 45 Seiten des Kapitels sind verloren. Die nocli folgenden Belege fiir 
svarvid sind vom Herausgeber zugefiigt. Fiir die weitere Behandlung des 
Themas ,,Soma und Sonne“ bieten die Mat. atiBer einzelneii Xotizen und 
einem durch Spateres restlos iiberholten Konzeptblatt : 1} ein Blatt, auf 
dem in fliichtigster Schrift, aber in liberlegter, nachtraglieh geanderter 
Beihenfolge die Belege fur svarjit, svdr si^dsati, sand svdr, svar^d zusammen- 
gestellt sind, teils mit, teils ohne tlbersetzung; 2) BL 64—66 ciner alien 
Fassung des Kapitels (Reinschrift, mit noeh nicht eingearbeiteten Kadi- 
tragen), in das endgiiltige MS. nicht ohne weiteres einzufdgen (vgl. uiiten 
S. 266 Anm. 2). — Fur den Rest des Kapitels ergibt sich aus dem Gesamt- 
plan des Werkes und besonders den einleitenden Bemerkungen S. 202, daB 
nach Somas Aufenthalt in den Himmelsstromen nunmehr der im Himmels- 
meer behandelt war, worauf das eigentliche Anliegen des Kapitels folgen 
-mn R : die Bestimmung des gegenseitigen, insbesondere auch raiimlidien 
Verhaltnisses von Himmelsstromen und Himmelsmeer. Hieriiber liegen 
auBer ganz sparlichen Notizen vor BL 78, 95, 100 und 104 einer alien Fassung 
des Kapitels (wiederum mit noch nicht eingearbeiteten Nachtragen), die 
unten (mit gewissen sich aus dem Zusammenhang ergebendenErganzungeii) 
mitgeteilt sind. Dariiber hinaus ist liber den Inhalt des SehluBteils von 
Kap. VI nichts Sicheres mehr festzustellen. Die Mat. bieten noeh einiges 
Weitere zum Thema Soma, u-a. ein Biuchstiick einer alien Fassung des 
Kapitels liber die Sonnenseihe, ein weiteres Bruchstlick liber die Herab- 
kunft Somas im Regen und ein Konzept iiber die Frage, was der Soma 
eigentlich sei, im wesentlichen eine Widerlegung von Hiilebrandts Mond- 
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Getrunkenen, die Sonne Findenden wollen wir genieBen, 
Nachkomnxenschaft (und) Nalirung^)'*; 

9, 109, 8: „Yon den Mannern geziigelt, geboren werdend, 
gelautert, moge er alle (Schatze) ergieBen, erfreuend, die 
Sonne findend“)‘‘; 

8, 48, 15: „Gehe ein (in uns), Soma, du, der dn uns aller- 
warts Lebenskraft verleihst, du, der Sonneiifinder ; du, Indu, 
schiitze uns im Verein mit (deinen) Hilfen von hinten oder 
aucb von Yorn^)/'" 

Statt svarmd ersclieint z^yeimal als Beiwort Somas svarjit, ,,die 
Sonne gewinnend'":] 

9, 78, 4: [,,Sonia lautert sicli, fur uns Kiihe gewinneud, 
Wagen gewinnend. Gold gewinnend, die Sonne gewinnend, 
die Wasser gewinnend, Tausende gewinnend ; 

9, 27, 2: [,,Dieser die Sonne Gevdnnende wird ftir Indra, 


theorie. Es ist moglicli, daJS einiges davon in dem verlorenen Teil des Kapitels 
neu behandelt war; insbesondere konnten Ausfiihrungen xiber dieSonnen- 
seihe ihren Platz in dem Abschnitt liber Soma nnd Sonne gehabt haben. 
Angesichts der besonders zahlreichen, Stoffauswahl und -anordnung wieder- 
holt stark verandernden Neubearbeitungen, die dieses ohnehin Itogste nnd 
verwickeltste Kapitel des Buches erfahren hat, konnten jedoch die anf- 
gezahlten Stiicke nieht zur Grundlage einer Rekonstruktion gemacht 
warden; es erschien richtiger, alles iiber Soma noch Vorhandene in Bd.IT 
mitznteilen. — Aus Raumgriinden ausgeschlossen ist die an sich nahe- 
iiegende Vermutung, daJ3 Kap. VI noch ISTaheres iiber den Wasserbehalter 
im hochsten Himmel, den Lebensborn und seine verschiedenen Bezeich- 
nnngen enthalten hMte. Diese Ausfuhmngen iiber hoia, 'Cbtsa, 'Ad'han, svdr- 
nara usw. waren zwar hochst wahrscheinlich urspriinglich mit im Soma- 
kapitel enthalten, warden aher bald herausgenommen und in den 2, Band 
verwiesen. — Im folgenden schlieBen [ ] nur das vom Herausgeber Er- 

ganzte ein; es ist also zu beachten, daB aucli das nicht in [ ] Stehende 

zwar von Liiders stammt, aber als nur aus Entwiirfen und aufgegebenen 
Fassungen herruhrend nicht die gleiche Authentizitat beanspruchen kann 
wie der endgiiltige Text der iibrigen Kapitel und des bisher mitgeteilten 
Teils von Kap. VI.] 

nrcdksasam tvd vaydm indrapltcum svarmdam \ bhahsl'nid'hi prajam ismn, 
nfbJiir ye^imno jajnandh putdh hsdrad vih)dni 'inandrah svarvit. 
ivdm nah soma visvdto vayodJids tvdm svarvid a mid nrcdksdh | tvdm 
na inda utibhih sajosdh pdhi paicdtdd utd vd purdstdt. — svarvid heiBt Soma 
auBerdem noch 9, 94, 2; 9, 101, 10; 9, 108, 2, doch ist an diesen Stellen 
(von denen 9, 94, 2 oben S. 257 behandelt ist) nicht von andern Giitern die 
Rede, die Soma fiir seine Verehrer finden soil; dies ware der Fall in 5, 44, 1, 
wenn die Strophe auf Soma ginge und nicht, wi© wahrscheinlicher, auf 
Agni; ein Eingehen auf ihre schwierigen Problem© wiirde in jedem Fall© 
iiber den Rahmen der hier versuchten Erganzung hinausfuhren. 

^ojin nah somo rathajid dTiiramyajit svarjid abjit pavate sahasrajit. 
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fxir Vayu herunigegosseii auf der Seilie, der Tiichtigkeit Ver- 
leiliende^).'' 

Tin gleichen Sinne wie vid iindji wil'd endlich ancli die Wurzel san, 
sd gebraucht:] 

9, 7, 4: ,,Wenii der Seher sich die Seliergabe und Maniies- 
krafte anlegend herumstromt, sucht er, der Renner, die 
Sonne zu gewinnen^)'^ ; 

9, 74, 1: ,,Wie ein neugeborenes Kind schreit er in die 
Holz(knfe) Mnab, wenn er, der rotliche Renner, die Sonne 
zu gewinnen suclit^)''; 

9, 76, 2 : ,,Wie ein Held nimmt er die Waffen in die Hande, 
in dem Wunsche, die Sonne zu erlangen, ein Wagenkampfer 
in den Beuteziigen um die Kinder 

9, 4, 2: [,,Gewinne das Licht, gewinne die Sonne, o Soma, 
und alle Gliicksgiiter®)!''] 

1,91,21: ,,Dir, Soma, wolien wir zujauclizen. dem in 
Kampfen Uniiberwindlichen, dem Better in Sclilachten, dem 
Ge winner der Sonne, dem Ge winner der Wasser, dem Hiiter 
des Stammes, dem in Schlachten Geborenen, dem guten 
Wohnsitz und guten Rubm Ersiegenden®).“] 

Bisweilen scheint es aber, dafi auf geistiges Liclit zu bezielien 
ist, wie Geldner zu 10, 47, 5 erklart"); so 

9, 9, 9: [„Pavamana, schenke groUen Ruhm, Rind, Ro6, 
Reicbtum an Sohnen; gewinne (uns) Weisheit, gewinne (uns) 
Liclit 8)!^^ 


esd indrdya vdydve svarjit pari sicyate | pavUre cJaksasddJianah. 

2) pari ydt kavyd kavir nrnind vdsdno drsati | svdr vdjt sisdsati, 

sisur nd jdto "va cakradad vdne svdr ydd vdjy drusdh sisasati, Im fol- 
genden ist, wie wir selien werden, von der Vereinigiiiig mit dem himmlischen 
Soma die Rede. 

Mro nd dTiatta dyudlia gdbhastyoh svdh sisdsan ratliiro gdvisti^u . Vielleiclit 
ist [Soma] hier der Streiter, der dem Indra bei seineni Kampf uin das Sonnen- 
licht hilft; vgl. die folgende Halbzeile: [indrasya sdsmam Irdyann apasyiibhir 
indur hinvdno ajyate manlsibhih, „IiidrasMut erregeiid, von den geschaftigen 
(Fingern) angetrieben, wird Indu von den Weisen gesalbt“]. 
sdnd jyotih sand svdr visvd ca soma saubliagd. 

dsdlham yutsu pftandsu pdprim svarsdm apsdm vrjdnasya gopdni j 
hharesujdm suksitim susrdvasam jdyantam tvdm dnu madenia soma. 

’^) [^svarsdm: svdr in dieser ^usammensetzung ist bald ini eigentliclien 
Sinne zu versteben wie 1, 100, 13; 3, 34, 4; 1, 91, 21 (vgl. 3, 34, 8; 1, 100, 18: 
10, 8; 8, 40, 10), bald ist das Himmelslicht s.v.a. Erleuchtung des Bicbters 
wie in 9, 9, 9 . . 96, 18; 10, 120, 8.“] 

®) pdvamdna mdhi si'dvo gam dSvam rdsi vlrdvat | sdnd medhdm sand svdh. 
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9, 96, 18: [„Der, denkend wie ein Rsi, zum Rsi machend, 
liicht gewinnend, tausend Mittel und Wege hat, der Fiihrer 
der Weiseni).^! 


9, 36, 3 2): „Mache uns, dn uranfanglicher Pavamana, die 
Lichter leuchten^)^'; 

9, 66, 24: ,,Der sich Lauternde, das groBe Rta, hat das 
strahlende Licht erzeugt, die schwarzen Finsternisse ver- 
nichtend^)*'; 

9, 61, 16: ,,Der sich Lauternde erzeugte wie des Himmels 
wunderbaren Donner das groBe alien Menschen gehorige 
Licht 

,,Dir gehoren die Lichter, die Sonne, o du, der du dich 
lautersf, schlieBt der Dichter in 9, 86, 29^) den Preis des 
Soma. 

Nun heiBt es allerdings von Soma auch, daB er die Gotter ge- 
scliaffen’), die Welten auseinandergestemmt®), die Erde aus- 
gebreitet habe^), und 9, 96, 5 wird er als der Sch5pfer der Welt 


fsimand yd rsikft svarsdh sahdsranltliah padavih kavlndm. 

2) [Die nachstehend mitgeteilten Blatter 64 — 66 einer alten Fassung des 
Soma-Kapitels beginnen mit vier (nachtraglich gestrichenen) Stellen liber 
die Erschaffung ,,des Lichts“ oder „der Lichter“ durch Soma, die im end- 
giiltigen MS., da sie sich. nicht bei den Stellen iiber die Erzengung der Sonne 
finden, offenbar in ganz andern Zusammenhang gestellt waren (II. Band?). 
Anderseits scheint der jetzt in Kap. VIII vorgefiihrte Aufenthalt der Sonne 
im Wasser hier bereits als behandelt vorausgesetzt. Anf BL 65 sind (hinter 
„da6 Soma ein Anblick wie die Sonne ist“) die (oben S. 258 f. behandelten) 
Vergleiche Somas mit der Sonne (9, 54, 2; 9, 101, 12; 1, 121, 6; 9, 54, 3) 
nachtraglich gestrichen, ebenso gleich darauf die Belege fiir Somas Be- 
zeichnung als silra. Nach dem SchluB von Bl. 66 stehen eine Beihe nach- 
traglicher Notizen, die in der Anm. 2 (S. 267) zusammengefaBt warden. Die 
mit einer Einpassung der drei Blatter in den jZusammenhang des endghltigen 
MS. verbundenen groBen Schwierigkeiten und Unsicherheiten lieBen es 
geratener erscheinen, die Blatter in wesentlich unveranderter Gestalt ab- 
zndrucken.] 

^) sd no jyotlmsi purvya pavamana vi rocaya. 

“*) pdvamdna rtdm hrhdc chuhrdinjyotir oQljanat \ krsna tdmdinsi jdnglianat. 
pdvafnMno ajljanad divdi citrdTYi nd tanyatum | jyotir vaiivdTWjrdm hfhdt, 

®) tdva jy6tlm§i pavamana siiryah. 

") 9, 42, 4: Jcrdndan devdm ajljanat. 

®) 9, 101, 15: vi yds tastdmbha rddasl; 6, 44, 24: ay dm dydvaprthivi vi 
shahhdyad. 

^ ®) [Lxiders gibt keinenBeieg an, gemeint diirfte sein 8, 48, 13: tvdmsoma 
pitrhhih samviddno ^nu dydvaprthivt d tatan^ha (Geldner: ,,du reichst so weit 
wie Himmel und Erd©“).] 
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und der G5tter hingestellt^); man konnte daher geneigt sein, aticli 
in den AuBerungen tiber die Erschaffung der bimmlischen Licbt- 
erscheinungen nnr einen AusfluB der allgemeinen Vorstellung von 
seiner Schopfertatigkeit zn sehen. Eine solche Tatigkeit wird ja 
fast alien Gottern gelegentlich einmal zugescbrieben, nnd sie liegt 
Soma an und fur sich gewiB nicht ferner als den andern. AUeiu die 
groBe Anzahl der Stellen, die ilin gerade als den Scliopfer der 
Himmelslichter feiern, fuhrt doch darauf, daB er zu diesen in einem 
besonders nahen Verhaltnis steht, und mir scheint das in dem 
gemeinsamen Aufenthalt in den bimmlischen Wassern begriindet 
zu sein. Soma ist in buchstablichem Sinne der Nacliste dazu, die 
Sonne und die Morgenroten zu schaffen. Und nur aus diesem 
lokalen Zusammenhange erklart es sich, daB Soma der Sonne schlieB- 
lich voUig angeglichen wird, wenn man nicht geradezu von einer 
Identifizierung sprechen will 2 ). Es heiBt nicht nur, daB Soma ein 
Anblick wie die Sonne ist, er wird aucli 9, 65, 1 ; 9, 67, 9 ; 9, 10, 5 (Plur. 
surah); 9, 10, 9, wahrscheinlich auch 9, 91, 3^) und vielleicht auch 
9, 66, 18^) als sura bezeichnet. In dem 9, 86, 19 entsprechenden 
Verse AV. 18, 4, 58 ist somah durch sArah ersetzt. DaB sura als 
Name des Soma eine Bildung von su, „pressen^^ sei, wie im PW. 
angenommen wird, ist wenig wahrscheinlich. Auch lautliche Schwie- 
rigkeiten stehen dem entgegen; nach Analogic von surd ,,Brannt- 
wein‘^ soUte man anstatt sura eher sura erwarten. Immerhin ist es 
bemerkenswert, daB Soma immer nur als sura und niemals als 
surya bezeichnet wird. Aber auch das ist verstandlich. Wenn auch 
der Unterschied zwischen sura und surya nicht immer gewahrt 

somah pavate janitd matindm jmiitd divo janitd prthivydh \ janitdgnSr 
janitd sHryasya janitendrasya janitotd vi§noh. 

2) Als Sonne ersclieint Soma in 9, 74, 2: divo yd sha^nhJio dharilr^h 
svUtata dpurno amiuh paryeti viivdtah, [„Der voile Stengel, der als tragende, 
wohlerrichtete Stiitze des Himmels rings herumlanft^] ; 9, 84, 2: d yds 
tasthad hhuvandny dmartyo vUvdni somah pari tdny arsati, [„I>er Unsterb- 
liche, der die Welten erstiegen hat. Soma lauft um alle diese herum“] ; auch 
in 9, 85, 9—12 ist Soma = Sonne [alle drei Stellen von Geldner ebenso auf- 
gefaBt]. 9, 86, 14 heiBt Soma svdr jajhano, [„als Sonne geboren“], 9, 29, 2 
wird er allgemeiner jyotir jajhdndm ukthydm, [,,geboren als das preisens- 
werte Licht“], genannt. 9, 97, 9 ist Soma Sonne und Mond; diva Mrir dddrSe 
ndhtam tjrdh [Geldner: „Am Tage erscheint er als Palber, des Nachts als 
Schimmeh', Note: „Soma als Sonne und Mond“]. 

s) sdro dnvam vi ydti; daB szirah Nominativ, nicht von dnvam abhangiger 
Genitiv ist, macht 9, 10, 5 s'drd dnvam vi tanvate wahrscheinlich. 

*) W^enn man tvdm soma sdra esah iibersetzt: ,,Du, Soma, bist s'd>Ta; 
herbei (fubre) die Tranke“ ; aber andere Auffassungen sind nicht unmdglich, 
vgi. Oldenberg. 
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wird, so ist doch sfirya^ eigentlich ,,der zur Sonne Geh5rige'', ur- 
spriinglich die personlieh gefaBte Sonne, die in der Sonne wirkende 
Gottlieit. Die ist der Soma natiirlich ni cht. Wohl aber hat man 
den strahlenden ,,Tropfen“ in der Sonnenscheibe geselien und ihn 
danach benaniit. Das aber komite nnr deswegen geschehen, weil 
beide ihren Sitz in den Himinelswassern haben. 

8. Soma im Himmelsmeer 

[In^) der gleichen Verbindung wie mit den Wassern und den 
Stromen erscheint Soma an einer Reihe von Stellen mit dem Meere. 

9, 73, 3 enthalt, wie so oft, die Gegeniiberstellung des himm- 
lischen und des irdischen Soma und hebt deren Identitat hervor: 
„Der GroBe hat sich, ein Varuna, in das Meer verborgen; die Kun- 
digen waren es, die ihn in den GefaBen zu fassen vermochten^)/' 
Oldenberg erhlickt in dem Meer eine Bezeichnung der Regen- 
wolken: „Varuna hat das ,Meer^ verborgen . , d.h. die Regen- 
wolken zuriickgehalten.^^ In Wirklichkeit ist, wie oben S. 52 aus- 
gefiihrt, Varuna eine metaphorische Bezeichnung des Soma, die 
ihm hier ebeiiso wie in 9, 95, 4 : ,,Trita tragt den Varuna im Meere 
gegeben wird, weil beider gew5hnlicher Aufenthaltsort der samudrd, 
das himmlische Meer, ist. Dieses Meer ist das Ziel des von der 
Opferstatte hinaufgesandten Soma: 

9, 63, 23: ,,Soma Pavamtoa, du stromst ruhmbringenden 
Reichtum herab; (uns) lieb gehe ein in das Meer^)!“ 

9, 64, 27: ,,Gelautert, o Iiidu, du viel Angerufener dieser 
Menschen, (uns) lieb gehe ein in das Meer^)!'" 

9, 64, 16: ,,Entsandt, durch Gebet angetrieben, wurden 
die schnellen Indus zum Meere hin stromen gelassen^)“; 

[Der Rest des Kapitels beruht auf Bl. 87, 95 — 100, 104 einer alten 
Fassung (vgl. S. 263 Anm. 5), die z.T. als durchstrichene Riickseiten er- 
lialten sind. Aus BL 87 („Sayana erklart * - ergibt sich, daB vorher die 
vStellen 9, 63, 23; 9, 64, 27; 9, 66, 12 behandelt waren, doeh sind dies sicher 
nicht die einzigen gewesen. Fiir 9, 73, 3; 9, 95, 4 ist oben S. 52 Anm. 9 
noehmalige Besprecliung fur „spater“ in Aussicht gestellt; auf 9, 64, 3 6 
neben 9, 66, 12 wird unten S. 269 Bezug genommen. — Das S. 269 Anm. 8 
und S. 270 Anm. 2 Mitgeteilte steht auf der Riickseite von S. 87; beides 
sind offenbar Nachtrage zu der (rechts danebenliegend zu denkenden) ver- 
lorenen Seite 88, auf deren Inhalt sie einen gewissen RiickscliluB gestatten.] 
“) mahdh sarnudrdTji vdrunas tiro dadhe dhtrd ic cheJcur dhardnesv drdhha^n. 
trito hihharti vdrunain samudre; vgl. oben S. 52. 

pdvafndna ni tosase rayvip soma sravdyyani | priydh sajnudrdm d visa, 
*") pundnd indav esdm pwruliuta jandnam | priydh samudrdm a visa, 
prd hinvandsa indav 6 ^cclwb samudrdm dsdvah | dliiyd jutd asrksata. 
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9, 64, 17: ,,Gereinigt sind die regsamen(?) Indus liistig 
zum Meere gegangen, zum SchoBe des Rtai)^'; 

9, 66, 12: ,,Zum Meere lain sind die Indus gegangen, \vie 
die Milchkuhe in ihren Stall, zum SchoBe des Rta“)‘=‘;] 

9, 64, 19; ,,Angeschirrt von den Liedersangern, wiehert 
das Etasa-RoB dem Orte zii, wenn es in das I\Ieer versetzt 
wird^)''; 

9, 107, 15: ,,Es durehquerte Pavamana mit seiner Welle 
das Meer^).'" 

Sayana erklart in 9, 63, 23; 9, 64, 27; 9, 66, 12 sanvmlrdin diireli 
dronahalasam, in 9, 64, 19 samudre durch udalce vasatlvarlm. Aber 
auch wei' Sayanas Erklarung fiir richtig halt, wird annelinien 
miissen, daB die Bezeichnung als samvdrd auf den Kalasa iiber- 
tragen ist, well sioh der Soma fiir gewdhnlieh in einem Meere be- 
findet. Mir ist freilich ganz unwahrscheinlich, daB smnudrd in 
irgendeiner der angefuhrten Stellen im iibertragenen Sinne ge- 
braucht sein solite. Der Vergleich des Soma, der zum Meere gelit, 
mit den Kiilien, die abends in ihren Stall lieimkehren, zeigt, dai^ 
das Meer die Heimat des Soma ist. Die Heimat des Soma aber ist 
im Himmel; der Himniel ist sein Vater^). DaB das Meer nicht [die 
Somakufe oder das Mischwasser ist^), sondern der Himmelsozean, 
beweisen besonders 9, 66, 12 und 9, 64, 17 durch ihre Gleichsetzung 
des samudrd mit rtdsya yoni^), worunter, wie spater zu zeigen, mir 
ein Ort im Himmel zu verstehen ist. ISTui* auf das Hinimelsmeer, 
den Ursprung des Regens, paBt es ferner, wenn Soma 9, 97, 44 
gebeten wird: ,,Und lautere uns Reichtum her aus dem Meere®)!'" 

marmrjdndsa dydvo vfthd samudrdm indavali [ dgmann rtdsya yonim it, 
“) dcchd samudrdm indav 6 ^stam gavo nd dhendvah | dgmann rtdsya yonim d. 
3) mimdti vdhnir etasah paddm yujmid fkvabliih | ‘prd ydt samudrd d7utah. 

tdrat samudrdm pavamana urmind. 

Sielie oben S. 203, 254. 

Fiir Geldner is,t samudrd in 9, 63, 23 das Mischwasser; aber immittelbar 
vorher in V. 22 wird Soma aufgefordert : vdyum a roha dhdrmaiid, „Steige 
zn Vayu auf naeh der Bestimmung!“. 

’^) [Auf einem Notizblatt bemerkt Liiders zu 9, 66, 12: ..rtdsya yoni 
= samudrd == Heimat. “] 

rayim ca na a pavasva samudrdt. — An diesen samudrd ist auch wohl 
zu denken, wenn in 4, 58, dem Liede, in dem das ghrtd in mystischer Weise 
gefeiert wird, gesagt wird (V. 1): samudrdd urmir mddJmmdm ud drad updm- 
idnd sdm amrtatvdm dnat, ,,Aus dem Meere hat sich die suBe Woge erhobeii. 
Mit dem Soma zusammen hat sie die Amrtaschaft erlangt“. Das gibt dann 
waiter AnlaB, von einem Herzensozean zu spreehen, aus dem die Ghrta- 
Strdme der Rede fliefien (V. 5): eta arsanti Jifdyat samudrdt, Noeb. einmal 
wird auf dieses doppelte Meer in der SehluBstrophe hingewiesen (V .11): 
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In dieses Meer sendet man den Soma Mnauf, damit es immer nea 
gefiallt werde; deshalb raft der Dichter 9, 61, 15 dem Soma zu: 
„Str5me, Soma, Hed nnserm Vieh, milche nns strotzende Labnngcn, 
mehre das preisenswerte Meer^),'" und ebenso 9, 29, 3: ,,Leicht zu 
erringen ist dies fur dich, den sick Lauternden, o Schatzereicber; 
mehre das preisenswerte Meer !“Will man mit Geldner (zu 9, 29, 3) 
unter dem samudrd „die mit dem Meere verglichene Menge des 
gepreBten Somas in der Kufe'‘ verstehen, so hat die Aufforderung 
an Soma, diesen Ozean zu inehren, keinen wirklichen Sinn und ent- 
behrt vor allem jeden Zusammenhangs mit den in den vorher- 
gehenden Padas ausgesprochenen Bitten. 

Seinem gewOhnJichen Aufenthalt im Himmelsmeer als seiner 
eigentlichen Heimstatte verdankt es Soma offenbar, daB er selbst 
ein (oder das) Meer genannt wird: 

9, 86, 29: ,,Du bist ein Meer, allwissend, o Weiser, dein 
sind diese fiinf Himmelsgegenden im weiten XJmfang^)'^; 

9, 64, 8: ,,Du schwillst an, Soma, ein Meer^)‘‘; 

9, 109, 4: „Lautere dich, Soma, ein groBes Meer, der Vater 
der Getter, zu alien Formen^).'' 

KOnnte hier die Wahl des Ausdrucks „Meer'‘ mit bestimmt sein 
durch die Absicht, den gr5Btm5ghchen XJmfang, die ungeheure 
Weite Oder Masse zu bezeichnen®), so erscheint an andern Stellen 
samudrd wie ein einfaches Synonym von soma^ gleichviel ob von 
dem himmlischen oder dem beim Opfer gepreBten Soma die Rede ist: 

dhdman te vUvam hhdvanam ddJii iritdm antdh samudrd hrdy dntdr dyu§i | 
apdm dn%ke samithe yd dhhrtas tdm a^ydma mddhumantam ta urmim^ „Auf 
deinem Wesen ruht die ganze Welt, auf (deinem) Leben im Ozean, im Herzen. 
Die stiBe Woge, die auf dem Antlitz der Gewasser, da wo sie zusammen- 
kommen, herangebracht ist, die m6chten wir erlangen.“ Geldner sieht in 
samudrd das Wasser, in das der Soma ausgedriickt wurde, in samithd die 
groBe Kufe, in der der Soma gepreBt wurde. Mir scheinen hier die himmlischen 
Proto typen der Opferwasser und -Gerate gemeint zu sein. 

drsd nah soma Sam gdve dhuksdsva pipyuslm isam | vdrdhd samudrdm 
ukthydm, 

susdhd soma tdni te punandya prabhuvaso | vdrdhd samudrdm ukthydm. 
Was mit tdni gemeint ist, zeigt die Parallele 9, 94, 5: isam urjam abhy 
dT^dSvam gam urd jyotih hrnuhi mdtsi dev an | viSvdni hi susdhd tdni tiobhyam 
pdvamdna hddhase soma Sdtrun, „Str6me Labung, Starkung, RoB, Bind 
herbei, mache weites Licht, berausche die Gotter! Denn alles dies ist fur 
dich leicht zu erringen, Pavamana; du vertreibst die Feinde“. 

tvdm samudrd asi viivavit have tdvemdh pdhca pradiSo vidharmarii^ 
samudrdh soma pinvase. 

pdvasva soma mahdn samtidrdh pita devdnam visvdhM dhama. 

«) Vgl. Hap. Ill S. lOOff. 
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9, 97 j 40: 55 ES briilLte das Meer an der uranfanglichcn 
W^eltensclieido, die Geschopfo zeugond, dor KOnig dor 

9, 2, 5: ,,Das Meer wurde in den Wassern gereinigt 
9, 101, 6: ,,In tausend Stromen lautert sich das Meer^).'^ 

1st auch das Meer, in dern. Soma weilt oder in das er gesandt wn*d, 
zumeist das himmlische Meer, so ist doch die MOgHclikeit, daB ahn- 
lich wie die Bezeichnung nadi von den Himmelsstromen, so ancli 
der Ansdruck samudrd von dem Himmelsmeer anf die PreB- oder 
Mischwasser nbertragen wnrde, nicht zu bestreiten.] DaB^) man 
die irdiseben PreBwasser samudrd nennen konnte, zeigt 9, 78, 3, 
wo sie nooh kiibner mit vOlliger Personifizierung als die samudriyd 
apsardso erscheinen : „Die demMeere angehdrigen Apsarasstrdmten, 
darinnen sitzend, zu Soma. Sie entsenden ihn, den Gebieter des 
Hauses ; sie bitten den sich. Lauternden um sein unvergangliches 
WohlwoUen®).'' DaB die Apsaras bier im Grunde doch nur ein Bild 
fiir die Wasser sind, verrat das aksaran, das nur auf das upameya, 
nicht auf das upamana paBt. Das hinvanti zeigt weiter, daB es die 
PreBwasser sind. Das Beiwort samudriydh aber erhalten diese, well 
sie ein Abbild des Meeres dort oben sind, der Statte, in der Soma 
der Herr ist. 

Deutlich werden die irdischen Wasser, die dem Soma zugesetzt 
werden, in 1, 173, 8 ein samudrd und daneben dpo devth genannt: 
,,So sind ja dir (Indra) die gepreBten Somas in dem Meere zum 
Heile, wenn die gOttlichen Wasser sich fur dich in diesen (Milch- 
giissen) berauschen®).'" 

9. Himmelsstrome und Himmelsmeer. 

Wir finden also den Soma nicht nur in der Welle des Stronies, in 
den Stromen oder Pliissen, sondern auch in einem Meere, das wir 
ebenso wie jene Str5me in den Himmelshohen suchen miissen, und 
es fragt sich, ob die Strome und das Meer miteinander identisch 

dhran samudrdh prathame vidharman jandyan prajd hhu^anmya raja 
[Ubersetzung aus Mat.]. 

2) samudrd apsd mdmrje (vgl, oben S. 206). 

sahdsradTidrah pavate samudrdh. 

[Hier beginnt Bl. 95.] 

samudriyd apsardso manisinam ds%nd antdr abhi sdmam ah§aran | td 
%m hinvanti harmydsya saJesdnim ydcante sumndm pdvamdnam ajesitam. 

®) evd hi te darn sdvand samudrd dpo ydt ta dsiX mddanti devth. 
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nxid nui' verschiedeae Nameii fiir eiii und dasselbe liiiaialische Ge- 
wasser sind, oder ol> zwischen den beiden ein Unterschied gemacht 
wird. 

Fiir die Frage sind zunachst ein paar Stellen wiehtig, in deiien 
das Meer neben den StrOinen erscheint : 

9, 86, S: ,,Der Konig taucht sicli in das Meer, in die 
Fliisse; er gesellt sich der Woge der Wasser, wenn er in die 
Strome gegangen ist; er betrat, sich. lanternd, die wollene 
Fliiclie anf dem Nabel der Erde, der Trager des groBen 
Himiirels^)^'; 

9, 85, 10: ,,Auf dem Riicken des Himmels melken die 
honigzungigen unverganglichen Freiindinnen den auf dem 
Berge stehenden Stier, den Tropfen, der in den Wassern, im 
Meere, den Honigreichen, der in der Welle des Stromes, auf 
der Seihe groB geworden war^).*^ 

Selien wii* zunachst einmal von alien Einzelheiten der Erklarung ab, 
so ergibt sich aus der Nebeneinanderstellung des sarmidra und der 
nadt, der smdhu oder des sindhor urmih in diesen Strophen, daB 
das Meer wenigstens nach der Vorstellung der Dichter dieser Lieder 
doch etwas von den Stromen Verschiedenes gewesen sein muB. 
ISTun ist fur gewOhnlich der samudrd der Ort, in dem die Fliisse zu- 
sammenstromen. Halt man auch fiir den samudrd, um den es sich 
hier handelt, an diesen Verhaltnissen fest, so kommt man dazu, 
da die Beziehung auf den die Erde umfassenden Ozean hier aus- 
geschlossen ist, in dem samudrd das beliebte Luft- oder Wolken- 
meer zu sehen, in das die himmlischen Strome das NaB entsenden, 
das dann weiter als Regen auf die Erde hinabfallt. Nun haben wir 
Ja tatsachlich das antdriJcsa als einen Standort des Soma wahrend 
des Regens kennen gelernt^). Es heiBt ferner in 9, 69, 9, daB die 
Somas iiber die Wollenseihe hinaus, die Schale verlassend, vrstim 
dccha gehen^). Nach 9, 64, 16; 9, 66, 12 gehen die Tropfen dcclid 

raja samudrdm nadyd vi gdkate ^pdm urmim sacate sindhusit iritdh | 
ddhy aatliat sanu pdvamano avydyam ndbha prtMvyd dhardno maho divdh. 

div6 ndJce mddJiujihva asa^cdto vend dzihanty uksdnam giTisfhdm | apsd 
drapsdm vdvrdhdndm samudrd d sindhor urmd mddhumantam pavitra a. 
— Vgl. 9, 89, 2: apsu di'apso vdvrdhe. 

[Die Ausfiihrungen, auf die hierBezug genommen wird, sind im end- 
giiltigen MS. dm*eh solche iiber Somas Weg durch das antdrik^a beim Auf- 
stieg in den Himmel ersetzt; vgl. jedoch nock S. 263 Anm. 5. (S. 263 
unten, 264).] 

[sutdh pavitram dti yanty dvyam hitvi vavrim harito vrstim dcclia.l 
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samudrdm, Daraus sclieint sich die Gleicliung vr0 = samudrd zu 
ergeben, wonaoh der samudrd das Regenmeer sein muBte. Es liegt 
in der Natur der Saehe, daB wir bei der Interpretation der vediscben 
Iiieder mit solchen Gleicbungeix operieren miissen. Man sollte aber 
nie vergessen, daB das im Grunde ein ganz auBerliches Verfahren 
ist, das zu den schwersten MiBgriffen fiibren kann; und jedenfalls 
mussen derartige Gleichungen aufgegeben werden, sobald ihnen auf 
anderem Wege gewonnene Ergebnisse widersprechen^). Das aber 
ist Mer der Eall. 9, 96, 19 beiBt es: ,,Der Adler, der in den Camus 
sitzt, der Vogel, der sich ausbreitet (?), der Tropfen, der die Kiiiie 
findet, wenn er seine Waffen tragt, der Biiffel verkiindet, wenn er 
sich der Woge der Wasser gesellt, das Meer als seine vierte Statte 
Hier wird also mit klaren Worten das Meer als die vierte Statte des 
Soma bezeichnet. Der Ausdruck ist mit Biicksicht auf den vorher- 
gehenden Vers, 9, 96, 18, gewahlt: ,,In dem Wunsche, die dritte 
Statte zu gewinnen, strahlt Soma, der Viraj nachsingend 
Nun haben wir Erde, Luftraum und Himmel als die drei Statten 
des Soma kennen gelernt; die dritte Statte kann daher in 9, 96, 18 
meines Erachtens nur der Himmel sein, dem Soma von der Opfer- 
statte aus zustrebt, der dyulolca^ wie auch Sayana richtig bemerkt. 
Ist aber der Himmel die dritte Statte, so muB die vierte Statte, 
der samudrd, noch hbher sein als der Himmel^). Dazu stimmt es 
durchaus, daB, wie wir oben sahen, in 9, 22, 5f. gesagt wird, die 
Somas batten uttamdm rdjah oder iddm uUamdyyam erreicht. Dazu 
stimmt weiter aber auch 9, 86, 8, wo die Standorte Somas offenbar 
in absteigender Reihe aufgezahlt sind und das Meer Tor den Strdmen 
erscheint^). Man beachte ferner 9, 17, 5, wonach Soma bei seinem 

Dazu kommt, daB es in der ersten Halfte von 9, 69, 9 mit offenbar 
beabsichtigtem Gleichklang heiBt: eU somah 'pdvamdndsa indram rdthd iva 
prd yayuh sdtim dccha. Das fiihrt darauf, daB nach der Absicht des Diehters 
vrs^i hier nicht so sehr der Regen in konkretem Sinne als der Ort ist, zu 
dem Indra gehen soil, als vielmehr das „Regnon“, das ,,Regenspenden*‘. 

2) camusdc chyendh iahuno vibhftvd govinddr drapsd ayudhdni blbJirat | 
apdm urmim sdcamdnah samudrdm turtyam dhdma mahiso vivakti, 

3) trtiyam dhdma mahisdh sisdsan somo virdjam dnu rdjati stdp. 

Sayana, von der spateren Auffassung des Soma befangen, sagt hier: 

candramasam sthdnam. 

Vielleieht ist auch in 9, 96, 19 eine Anordnung in aufsteigender Reihen- 
folge beabsichtigt ; der camusdc chyendh wiirde dann dem Soma auf Erden, 
der iakund vibhftvd dem Soma im Luftraum, der govindur drapsd dyudhani 
hihhrat dem Soma im Himmel entsprechen. Die gleiche Anordnung konnte 
in 9, 85, 10 vorliegen: aps'd samudrd d steht offenbar nach vedischer Weise 
im Sinne von saonudrdsydpsd; die zweite Stelle konnte dureh siiidhor urma, 
die dritte durch pavitra d bezeichnet sein, doch laBt sich die „Welle des 

6705 Ltiders, Vanma I. 
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Aufstieg zum Himmel die dxei Lichtraume durchdriagt, also bis zu 
dem hOclisteix Orte vordringt^). Liegt aber das himmlische Meer 
li5h.er als der Hinamelsstrom oder die HimmelsstrOme, so kaaii 
maa sich die letzteren aar als AbfluB jeaes Meeres gedaeht baben. 
(9, 22, 4— -6^) beiBt es, daB die Somas die Riickea der beidea Weltea, 
dea hbchstea Raain erreichtea dnu pravdtah, 5 ,dea Strdmea aacb''. 
Die Soraas ia dea Himmelsstromen dringea also bis zu derea Quelle 
im h5chsten Raurn vor. Das ist offeabar derselbe Ort, dea wir in 
9, 86, 43 uater der Bezeichaung sindhor ucchvasdh als den Auf- 
eathaltsort des Mmmlischen Soma faaden.) Dieser Ausgangspuakt 
der sieben Mmmlischea Strome kaaa aber dock aur gemeiat sein, 
wean voa Varuna 8, 41, 2 gesagt wird: „Der aa dem Quell der 
Fliisse (weilt), mit sieben Schwestern, er mitten (uater ihmen)^)." 

Dieses aus den vedischea Liedern gewonnene Ergebnis stimmt 
nun aber genau zu den Anschauungen auch der spateren Zeit. 
Nrsimhapurvatapaniya-Up. 2, 1 warden die einzelnen Morea des 
Pranava om dea verschiedenea Welten gleichgesetzt ; die erste More, 
a, ist dieErde^), die zweite, u, ist der Luftraum^), die dritte, m, 
ist der Himmel®), die vierte halbe More am Ende ist die Somawelt 
Die Reihenfolge : Erde, Luftraum, Himmel, Somawelt — laBt keiaen 
Zweifel dariiber, daB die letzte als die li5cliste gUt. 

Aber®) auch das Somameer ist noch aicht der letzte Ursprungsort 
des Soma. 9, 68, 5 behauptet der Dichter: ,,Mit Geisteskraft, mit 

Stromes“ hier auch auf das irdische Wasser beziehen und direkt mit pavitra d 
vereinigen. 

dti tri soma rocand roJian nd bhrdjase divam, 

[Die in ( ) eingeschlossene, von Hrsg. hier eingefugte Interpretation 
von 9, 22, 4—6 hat Liiders auf der leeren Riickseite von Bl. 97, d.h. drei 
Seiten vorher, nachtraglich notiert. Das als durchstrichene Riickseite er- 
haltene BL 67 einer alten Fassung (z.T. entsprechend BL 83 des endgiiltigen 
MS., iiber Somas Eingehen in die mahir apdh) schlieJBt mit folgendem Ab- 
satz: „Nicht immer werden die Strome selbst als das Ziel des aufsteigenden 
Soma hingestellt, bisweilen liegt es noch hoher, wie in den schon angefiihrten 
Strophen 9, 22, 4—6, wo es heiBt, daB die Somas die Riicken der beiden 
Welten, den hoehsten Raum erreichten dnu pravatah, „den Stromen nach“. 
Die Somas dringen also in den Himmelsstromen bis zu deren Quelle im 
hoehsten Raume . . Man beachte jedoch im endgiiltigen MS. (oben S. 210) 
die abweichende tJbersetzung von dnu pravdtah durch „den abschiissigen 
Bahnen entlang^L] 

ydh sindhundm dpodaye saptdsvasd sd fnadhyamdh. 
tasya ha vai pranavasya purvd mdtrd prthivy ahdrah, 
dvitlydntarihsam sa uhdrah, trtlyd dyauh sa makdrah, 

'^) ydvasdne ^sya caturthy ardhamdtrd sd somalokah. 

®) [Hier beginnt BL 104; iiber den Inhalt von BL 101 — 103 geben die 
Mat. keine Anhaltspunkte.] 
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Denken entsteht der Weise, der SproB des Eta, der jeaseits der 
Zwillinge niedergesetzt ist. Als sie jung waren, erkannten die beiden 
zuerst den ins Verborgene gesetzten SproB, der halb hervorragte^).'' 
Mit den yamd sind sicherlich nicht die AMns gemeint, an die GraB- 
mann dacbte [und als die sie Geldner erklart], sondern, me sclion 
Bergaigne 1, 239 Anm. 1 und Ludwig annabmen, Himmel und Erde. 
Jenseits von Himmel und Erde wird also Soma geboren; das kann 
nur eine Statte sein, die noch h5lier als der dritte Himmel ist. 
Diese Statte fuhrt auch einen besonderen Naiuen^). 

1) sdm ddksena mdnasd jdyate havir rtdsya gdrhTio nihito yanid pardh | 
ytnd ha sdntd prathamdm vi jajnatur gdhd hitdm jdnhiia nimam ddyatam, 

2) [Darunter ist nachtraglich notiert: „Sv^ruara: Jandnn rtdm prathamdyn 
ydt svdmaram prdSastaye kdm avmlta suhrdtuh 9, 70, 6“, darunter: „Weiteres 
unter avdrnara. Besonders 8, 65, 2, wo prasrdvane divdh svdrnare und samudri 
dndhasah geschieden werden.“ Gber Sv^rnara vgl. Bd. II. Von einer Ein- 
fiigung des Stiickes an dieser Stelle wurde abgesehen, da hochstwahr- 
scheinlich der Plan des Kapitels spater grundlegend geandert war.] 



VII 

DIE VIER STROME^) 

L Bie Tierteiliing des Himmeisstromes in den Piiraaas 

[Die Untersuchnng der Beziehungen Somas m den Wassern hat 
ergeben, daB sich der vedische Inder den Himmelsstrom oder die 
HimmelsstrOme als AbfluB des im obersten Himmel befindlichen 
Somameeres gedacht hat.] Den^) Himmelsstrom als AbfluB des 
Somameeres kennen aber auch die Puranas. 

Im Vayupurana wird die Herabkunft der Gahga im 47. Adhyaya 
erzahlt^). Der Anfang (V. 22—27) stimmt im wesentlichen mit 
Mbh. 6, 6, 42—47 uberein; die obeu S. 161 angefiihrte Strophe 
Mbh. 6, 6, 47 kehrt hier, mit der Variante somapddaprasutd sd, ,,aus 
Somas Strahlen hervorgegangen'' im 3. Pada, als V. 26 wieder. Es 

1) [Das Druck-MS. dieses Kapitels ist vollstandig verloren. Die Mat. 
bieten; L Bruchstiicke (z.T. auf durchstrichenen Rticl^eiten) einer alten, 
unpaginierten Ausarbeitung (Reinschrift) zum Thema; ein Blatt in zwei 
Fassungen; dazu ein MS. -Blatt ,,186“ iiber die Bericlite von der Siebenteilung 
der Himmelsganga in Rartiayana und Vayupuraiia; 2. einige inhaltlich 
hierher gehorende Seiten einer fruheren Fassung des Kapitels ^upahvard 
und die vier Flusse“ (vgl. S. 333 Anm. 1); 3. eine Anzahl kosmographischer 
Skizzen („Weltbild nach Visnupur. II 4, „Weltbild nach Hiuen- 

Tsiang“; „Jambudvipa nach Vayup. 34, Varahap. 75“ ; Jambudvipa nach 
Mbh. VI, Weltbild und Jambudvipa nach Markandeyapur. ; „Lauf der vier 
Weltstrdme nach Hiuen-Tsiang“); 4. ganz wenige sonstige Notizen und 
Exzerpte. Im folgenden ist der Versuch gemacht, unter Zugrundelegung 
des unter 1. genannten MS. soweit moglich einen Ersatz fiir das Verlorene 
zu bieten, Edeinere Anpassungen an neuere Auffassungen von Liiders oder 
den geanderten Zusammenhang sind stillschweigend vorgenommen; was 
sich sonst an Unierschieden des endgiiltigen MS. gegenuber der alten Aus- 
arbeitung mutmafieii lieB, ist jeweils in Anmerkungen angedeutet. Die 
nach Ausweis der Mat. beabsichtigte umfassendere Heranziehung des 
puranischen Materials wurde nachgeholt. [ ] kennzeichnen Erganzungen 
und Zusatze des Herausgebers.] 

[Dieser Satz ist einem Blatt einer alten Fassung des Soma-Kapitels 
entnommen.] 

[Der gleiche Bericht steht mit ger ingen Varianten Brahmandapurai^a 
(Bp.) 18, 25 ff., Matsyapurana (Mp.) 120, 23ff. Die Lesarten dieser Versionen 
warden zur Konstituierung des von Liiders nach der alten Bibl. Ind.-Ausgabe 
des Vayupurana zitierten Textes mit herangezogen.] 
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folgen ein paar eigene Verse, die fiir uns Interesse haben: ,,Der 
Licbtpfad (die MilchstraBe) am, Himnxel aber, den man bei Naeht 
langs des Kreises der Naksatras leuchten sieht, das ist die Gdtt- 
liche, auf den drei Pfaden Wandelnde. Luftraum nnd Himniel 
lauternd, znr Erde gegangen, wurde sie, als sie anf Bkavas Haupt 
gestiirzt war, durch den Zanber des Yoga zuriickgebalten. Ans 
einigen Tropfen, die von der Zoriiigen auf die Erde fielen, entstand 
das Bindusaras. Darum heiBt es der ^Tropfensee'^)/*^ 

Dann wird wie in Ram.l, 43 und zum Toil in wortliclier An- 
leknung an den Text des Epos erzaklt, wie Siva die Clanga, die 
glaubt, den Gott bei ihrem Sturze init in die Unterwelt (pdtdia) 
reiBen zu konnen, zur Strafe fiir iliren Hochmut zuriicklialt, bis 
er durch den Anblick Bhagirathas bewogen wird, sie zu entlassen. 
Er entlaBt sie hier aber nicht zunachst, wie im Ramayana, in das 
Bindusaras, obwohl das in V. 26 angedeutet und nachher in V. 41 
ausgesprochen ist, sondern es wird sofort die Siebenteilung erzahlt, 
wieder in ziemlich genauer tJbereinstimmung mit dem Ramayana-), 
und im AnschluB daran werden im einzelnen die Lander angegeben, 
die die sieben Str5me durchfheBen. 

divi cchdydpatho yas tu anu naksatramandctlani 
driyate hJidsvaro rdtrau devl tripathagd tu sd 28 

antarihsam divam caiva bhdvayanil bhuvam gatd 
hhavottamdnge patitd samruMlm yogmudyayd 29 

tcbsyd ye hindavah hecit hruddhdyah patitdh h^itau 
krtam tu tair bindusaras tato hindusarah sinrtam 30 

[Wesentliche Lesarten: 28 Vp. Bibl. Ind. dimcchrdydpatTio (Luderri: ,,Der 
Pfad in des Himmels Hohe“), Mp. divas clidydpatlias taira'. Bp. ^mandalah. 
29'^ Bp. hlidvayantl surdpagd. 30^ Vp. Jcrtani bindusaras tatra.l 


2) tato visarjyayndndydh srotas tat saptatdni gatam 

fisrah pr acini ahhimiikham pratlclm tier a eva tu 37 

7iadydh srotas tu gangdydh pratyapadyata saptadhd 

nalinl hlddinl caiva pdvant caiva prdg gatd 38 

Slid caksus ca sindhus ca pratlclni disani dsrltdh 

saptaml tv anvagdt tdsdm daksinena hhagiratham 39 

tasmdd bhdglrathl yd sd pravisfd lavanodadJiinh 

saptaitd hJidvayajittha hinidlivarn varsam eva tu 40 

prasutdh sapta nadyas tdh Subhd hhidusarodbliavdh 

ndnddesdn hhdvayanti mlecchaprdydnis ca sarvasah 41 


[Vp. liest 37^ trayah, traya\ 39^ tv anugd tdsdm, Varianten von Mp.; 37^- 
tato visarjaydm dsa sapta srotdmsi gangayd. 37^ trlni, trlny athaiva iu, 3S^ 
srotdmsi tri/pathdyds tu pratyapadyanta. 38*^ prdcyagd. 39^ tisras td vai -pratl- 
cyagdh, 39^ tv anugd. 40^ bhdglrathl sd vai pravi^td daksinododhim . 40^^ sapta 
caitdh pldvayanti varsam tu himasdTwayam. 41^ tan desdn pldvayanti sma. 
— Der oben gegebene Text ist deutlicb Kontamination zweier Versionen; 
zur Herstellnng ©ines einheitlichen Textes ware zn streichen entweder 
Str. 37 Oder SS^b, 39^.] 
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Eine ganz andere Darstellung von der Herabknnft des Himmels- 
stromesj die mit der eben gegebenen scMecliterdings unvereinbar 
ist, [findet sich in den moisten andern Puranas^) nnd ist auch im 
Vayupnrana] schon vorber in Adhy. 42, Iff. gegeben^): 

,,Diese Gotterfliisse voll heiligen Wassers, die aus den treff lichen 
Teichen geflossen sind, nnd die Fliisse mit hochflutendem Wasser 
— die vernebrnt der Reibe nach. Aus jenem Himmelsmeer, das 
den Namen Soma fiibrt, dem Halt aller Wesen, dem Bebalter des 

[Fundstellen bei Kirfel, Kosmographie, S. 109; dort zuzufugen ist 
Lingapurana 52, 1—10; Kuxmapxir. 46, 28 — 33.] 

2) [Hier endet ein MS.-Blatt; ein anderes beginnt mit der tlbersetzung 
von Vp. 42, Iff. Dazwischen muB der Sanskrittext von Vp. 42, Iff. nnd 
kann noch anderes gestanden haben. Zvlt Konstitnierung nnd tJbersetznng 
von Vp. 42, Iff. warden die z.T. besseren LA. von Lingap. 52,1—10 heran- 
gezogen; die Abweichungen des Vp. von dem nachstehend gebotenen Text 
sind folgend©: 2®- ambonidher; 4® jyoti^i nivartantl, 9®- vibhidyamand salilais 
(Lingap.: vibliajyamdnasalild ad javendnilena ca). Lingap. liest 4^ samdyuta^ 


7^ yathd aonias, 9*^ antarakuiesti.’] 

sarovarebhyah punyodd devanadyo mnirgatdh 

mahaughatoyd nadyas ca tdh ^rnudkvarri yatTidkraniam 1 

dkdSdmbhomdJiir yo ^sau soma ity abMdMyate 
ddTidrah aarvabhutdndm devdndm amrtdkarah 2 

tasmdt pravrttd punyodd nadl hy dkdiagdminl 
saptamendnilapathd praydtd vimalodakd 3 

jyotlmsy anuvartantl jyotirganani§evitd 
tdrakotisahasrandm nahhasai ca samdyatd'] 4 

vnaTiendrena gajendrena dkdiapathaydyind 

krldatd 7iy antaratale yd sd viksobJiitodakd 5 

[naikair vimanasa^nghataih prakdiadbhir nahJiaaialam 
aiddhair upaspr^tcijald mahdpunyajald iivd 6 

vdyund preryamdnd ca anekdbTiogagdminl 

parivartaty dharaho yathd auryas taihaiva sd] 7 

catvdry aSlti pratatd yojandndm aamanfatah 

vegena kurvatl merum ad praydtd pradaksinam 8 

vibhidyamdnasalild taijaaendnilena ca 

meror uUaraku^esu patitdtha catur^v api 9 

merukutata^dntebhya utkrsfebhyo nivartitd 

viklryarndrtasalild caturdhd samsrtodakd 10 

§a§tiyojanaadhasram nirdlamhanam ambaram 

nipapdta mahdbhdgd meroa tasya caturdiiam 11 

sd catursv abhitai caiva mahdpddesu iobhand 

punyd mandarapurveau patitd hi mahdnodi 12 


[Ldders’ tJbersetznng xibergeht ohne Hinweis nnd ersicbtlicben Grand die 
Stropben 4, 6, 7 ; auf einem Blatt der Mat. f inden sich nnter anderen folgend© 
ISTotizeni ,,Himmelsstrom von Winden angetrieben, Vaynp. 42, 7 vdyund 
preryamaxtdy 42,9 vibhidyamdnd salilais taijaaendnilena ,,IIimmels- 

strorn im Klreis© gehend, Vaynp. 42,7 parivartaty aharaho yathd auryas 
tathaiva sd“; „Gestirn© im Himmelsstrom Vaynp. 42,4 ad jyoti^i nivartanti 
(fiir jyotlinai nivartantl^iY* 



VII. 1. Die Vierteilung des Himmelsstromes in den Puranas 279 

Amrta der G5tter, aiis dem giug der in der Luft flieBende Strom 
yoll teiligen Wassers hervor. Auf dem siebenten Pfad des Windes 
floB er mit seinem Haren Wasser dahin. Der maclitige Elefant des 
groBen Indra, der auf dem Pfade des Luftraums wandelte, wiiMte 
sie auf, als er im Raume spielte. In einer Ausdebnung von 84 Yo- 
janas floB sie eilig dahin i), den Meru von rechts nach linl^s rings 
umwandelnd, Dana stiirzte sie, indem ibr Wasser von dem heftigen 
Winde gespalten wurde, auf die vier obersten Gipfel des Meru. 
Von den obersten Abbangen der bocbsten Merugipfel ziiriick- 
geprallt, indem ibr Wasser umberspritzte und sie sicb in vier Teile 
teilte, fiel die Herrlicbe 60 000 Yojanas in den Luftraum, wo es 
keine Stiitze gibt, nacb den vier Himmelsricbtungen vom Meru. 
Der lieilige, scbOne, groBe Strom fiel auf die vier (den Meru) rings 
(umgebenden) groBen Vorgebirge Mandara usw.'‘ 

Im folgenden wird dann genau der Weg eines jeden der vier 
Strome von den Vorbergen des Meru durcb die vier den Meru um- 
gebenden Teicbe und Haine und durcb eine pbantastiscbe [Reibe 
von Bergen bis zur Einmiindung der Sita in den Ostlichen, der 
Alakananda in den siidlicben, des Vaksu^) in den westlicben und 
der Bbadrasoma in den nordlicben Ozean beschrieben. 

Statt von einer Siebenteilung wird also bier von einer Vierteilung 
des Himmelsstromes bericbtet. Der gemeinsame Ursprung aber 
der vier groBen Weltstrome, in die sicb die bimmliscbe Ganga teilt, 
ist ,,der Himmelsozean, der den Namen Soma fiihrf, d.h. nichts 
anderes als jenes Meer im bocbsten Himmel, das wir als Heimstatte 
Somas kennen gelernt baben. Freilich war es nur zu nabeliegend, 
daB eine Zeit, der die Vorstellung von diesem bimmliscben Soma- 
meer freind geworden war. Soma auch Mer als Mond verstand. So 
laBt z.B. das Markandeyapurana (56, If.) die Ganga aus Narayanas 
FuB entspringen, dann zunachst in den Mond eintreten und von da 

[Lingap. 52,6^ff. hat statt desseii: 

calvary asltis ca tatha sahasrariain sa^nucdiritah 
yojandnam mohdmeruh Srlhan^hdhrldahonialali 
tatrdslno yatah iarvah sdmbah saha gane^varaih 
krldate suciram hdlam tasTndt puny aj aid Hvd 
girim merum nadl punyd sd praydti prodaksinam 
Vp. 42,8® sieht aus wie ein entstellter Pest dieser ausfulirlicheren Fassung; 
84000 Yojanas ist die regulare Hohe des Meru iiber dem Erdboden, wahrond 
von einer Erstreckung der Himmelsgahga iiber 84 oder 84000 Vojanas 
sonst nicht die Rede ist.] 

2) [D.h. des Oxus. Vp. nennt den Namen nicht; die anderen Puranas 
bieten meist die Verlesung Caksus oder dgh] 
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auf den Meru stxirzen^). Wenii dabei der Mond als soma bezeichnet 
Tind mit den BeiwOrtern sudhdyoni und ddhdra mnbJiasdm versehen 
wird, so schimmert die alte Vorstellung wenigstens noch durcli; 
im Visniipnrana (II 2, 31) nnd Kurmap. (46, 28) aber beiSt es ein- 
facb: „Nacbdem sie, Visnus Fu6 entsprungen, die Moadscheibe 
iiberflatet . . .2)/' 

Dem Epos ist die Vierteilung des Himmelsstromes ebenso fremd 
wie der Mehrzahl der Puranas die Siebenteilung. Eine Koaabination 
beider Vorstellungen findet sicb jedoch im Markandeya-, Visnu- 
and Agnipurana. Diese erzahlen die Vierteilung wie die librigen 
Puranas, fiigen aber an den Bericbt vom Lauf des sudlichen Stromes 
einfach nocb die Siebenteilung an^).] 


2. Die vier Weltstrome in der bnddhistiscben Kosmologie 

Die Anscbauung von den vier Weltfliissen, die einem gemein- 
samen Quell entstammen, ist nicht auf die brahmanische Kosmo- 
logie beschrankt. Sie findet sicb ganz ahnlich aucb bei den Bud- 
dhisten, und das beweist, dafi sie jedenfalls nicht ganz modernen 
Datums ist, wie man bei dem ungewissen Alter der Puranas viel- 
leicht annehmen k6nnte. Ich kann als buddhistischen Gewahrs- 

tatah pravrtta yd dem ganga tripathagaminl 
sd praviiya sudhdyonim somam ddTidram ambhasdm 
tatah samhadhyamdndrharadmisafngaiipdvanl 
papdta meruprsthe ca sd caturdhd tato yayau 
vi^upadavini^krantd plavayitvendumandalam 
Ebenso Bhagavatap. V 17,4: indurimrfdalam dvdrya; Agnip. 108, 19 pld- 


vayitvd candram. 

® ) Markaudeyap . 5 6 , 7 ff . : 

tathaivdlakananddkhyd dahsiyie gandhamddane 7 

merwpddavanam gatvd nandanam devanandanam 

mdnasa^n ca Tnahdvegdt pldvayitvd sarovaram 8 

dsddya iailardjdnam ramyam hi Hhharam tathd 

tasmdc ca parvatdn sarvdn dak^inopakramoditdn 9 

tan pldvayitvd samprdptd himavantam mahdgirim 

dadhdra tatra tdm Samhhur na mumoca vrsadhvajah 10 

bhagirathenopavdsaih stutyd cdrddhito vihhuh 

tatra muktd ca iarvena saptadha daksinodadhim 11 

praviveSa tridhd pracyarn pldvayantl mahdnadl 
bhaglratharathasydnu srotasaikena daksindm 12 

Vi^uup. II 2, 34: 

tathaivdlakananddpi ddk§inenaiva bhdratam 

praydti adgaram bhutvd saptabhedd mahdmune 34 


(= Agnipur. 108,20, wo jedoch die Strophe endet: krtvd saptabheddtha 
paicimam || abdhirp ca caJc§uh . . .). 
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mann zur Zeit allerdings nur Huan-Tsang aiiftilrren, desseix Dar- 
stellung aber, wie Watters (On Yuan-Chwang’s Travels I 22) be- 



merkt, init der einer von ihm selbst aus dem Sanslmt iibersetzten 
Scbxift nberemstimnit^). In der Einleitung zu seineni Eeiseberieht, 
die nacb Watters von ihm selbst herriihrt, gibt Hiian-Tsang eine 
kurze Skizze von Jambudvipa. In der Mitte von Janibndvipa ist 
der Anavatapta-See, siidlich vom Gandhamadana und nOrdlich 
vom Himavat. Aus der 5stlichen Seite dieses Sees fliefit durch den 
Mund eines silbernen Ochsen die Gahga, und nachdem sie den See 
einmal umkreist hat, ergiefit sie sich in den siidOstlichen Ozean. 
Auf der siidlichen Seite flieSt durch den Mund eines goidenen 

Einzelnes findet sich auch in der im Originaltext erhaltenen Literatur, 
So flieBt die Gahga auch nach Milindapahha 286 aus dem Anotattadaha. 
[tJber weitere buddhistisohe Zeugnisse vgL nachste Anmerkung.] 
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Elefanten die Sindhu, die sich nach einmaliger Urakreisung des 
Sees in den sudwestlicken Ozean ergieBt. Aus der westlieken Seite 
fliefit durch den Mund eines Pferdes ans Lapislaznli der Vaksu, 
der sich nach einmaliger Umfaeisung des Sees in den nordwest- 
liche Ozean ergieBt. Auf der nordlichen Seite endlich flieBt durch 
den Mund eines kristallenen Lowen die Sita, die sich nach einmaliger 
Umkreisung des Sees in den nordostlichen Ozean ergieBt^). 

Beal, Buddhist Records of the Western World I Ilf.; Watters a.a.O. 
I 32ff. [Zur Verdeutlichung moge die von Liiders entworfene Skizze S. 281 
dienen. — In dem von Spence Hardy (A IVlanual of Indian Buddhism, 
Kap. 1; vgl. Liiders’ Hinweis oben S. 147 Anm. 4) reproduzierten singhale- 
sischen Suryodgamana-sutrasanne heiJ3t es (a.a.O. S. 16f.): ,,On the four sides 
of Anotatta are four mouths or doors, whence proceed as many rivers ; they 
are, the lion-mouth, the elephant, the horse, and the bull. The banks of 
these rivers abound with the animals from which they take their names. 
The rivers that pass to the north, east, and west flow three times round 
the lake without touching each other, and after passing through countries 
not inhabited by man, fall into the sea. The river that runs to the south 
also passes three times round the lake, then rushes from the midst of a 
rock, and flows in a straight line 60 yojanas. It then strikes against another 
rock, and rises into the sky . . .“ Hach einem komplizierten Lauf iiber ver- 
schiedene Felsen und durch eine 60 yojanas lange Hohle teilt er sich schlieB- 
lich „into five streams, like five fingers, that are the five great rivers (Gahga, 
Yamuna, Achirawati, Sarabhu, and Mahi), which, after watering Jambu- 
dvipa, fall into the sea“. Hardy fiigt in einer FuBnote hiiizu, Csoma Korosi 
nenne die vier Fliisse Gahga, Sindhu, Pakshu und Sita, nach den Brahmanen 
aber hieJBen sie Sita, Alakananda, Caksu und Bhadra, kamen aus dem Ganges 
als ihrer gemeinsamen Quelle und umkreisten die Stadt des Brahma auf 
dem Gipfei des Meru.— Finer freundlichenMitteilung von Helmut Hoffmann 
ist das Folgende entnommen: „Schilderungen des Anavatapta- oder Mana- 
sarovara-Sees und der ihm entstromenden vier Fliisse Gahga, Sindhu, Paksu 
(wie die Tibeter den Oxus moistens statt Vak§u schreiben) und Sita (Tarim) 
finden sich auch in der tibetischen geographisch-historischen Literatur nicht 
selten. In dem altesten mir bekannten Beleg aus dem ,Bericht iiber die 
Minister' (Blon-po bkah t"ah-yig), einem Text, der in seinem alten Grund- 
stock wahrscheinlich im 8. oder Anfang des 9. Jahrhunderts abgefafit ist, 
also der Zeit des Hiian-Tsang noch nicht allzu fern steht, heifit es (Fol. 3^ 
4—6); ,Vier groBe Strome flieBen nach den vier Himmelsgegenden. Hach 
Osten flieBt aus dem Munde eines Elefanten die Gahga. Sie fiihrt silbernen 
Sand mit sich und umkreist den Anavatapta-See. Mit fiinfhundert Heben- 
fliissen vereint, miindet sie in den ostlichen Ozean. Nach Sixden flieBt aus 
einem Gamda-ahnlichen Munde die Sindhu. Sie fiihrt Lapislazuli-Sand mit 
sich und umkreist (den Anavatapta-See). Nach Westen flieBt aus dem 
Munde eines Pferdes der Pak§u, Er fiihrt kristallenen Sand mit sich und 
vollzieht die Umkreisung, wie zuvor erwahnt. Nach Norden flieBt aus dem 
Munde eines Ldwen die Sita. Sie fiihrt goldenen Sand mit sich und vollzieht 
die Umkreisung, wie oben erwahnt.* Ferner sei hingewiesen auf die Dar- 
stellung des Historikers Sumpa mk'^an-po (1704—1776), Pag Sam Jon Zang, 
ed. Sarat Chandra Das, Calcutta 1908, 9. 3,19 — 24, sowie auf die in der 
,Ausfuhrlichen Beschreibung von Jambudvipa' (Uam-glih rgyas-b§ad). 
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Man sieLt, diese Darstellting stimmt in allem WesentHchen mit 
der der Puranas uberein^). Sogar drei von den vier ISTamen der 
Fliisse, Sita, Ganga und Vaksu, sind dieselben; nur ist Mer ibre 
Richtnng in Ubereinstimmung mit den tatsachlichen Verhaltnissen 
etwas verandert . Speziell bnddhistisch ist bier nnr der Anavatapta- 
See, den Hiian-Tsang in Ubereinstimmung mit einigen ^astras 
zwischen den Gandhamadana und den Himavat verlegt, wahrend 
er siob nacb andern auf dem Gipfel des groBen Schneeberges 
selbst befindet®). Dieser Anavatapta-See mit seinen Ufern aus 
Gold, Silber, Lapislazuli und Ebistall, seinem goldenen Sande und 
seinem spiegelklaren Wasser abnelt am moisten dem „groBen, 
bimmlischen, klaren, goldsandigen, lieblicben Bindusaras"^^), das 


libers, v. V. Vassiljev, Geografija Tibeta, p. 4 und (ziemlich imvollkommen) 
von Sarat Chandra Das, JASB 56 (1887), Part 1, p. 3. Die drei tibetischen 
Bescbreibungen stimmen untereinander und mit der des Hiian-Tsang bis 
auf unbedeutende Abweicbungen liberein. Nach Sumpa rok'an-po ,urxxkreist 
jeder der vier Strom© den Anavatapta in rechtslaufiger Bewegung siebenmar. 
Nach alien tibetischen Quellen fiihren die Fliisse goldenen, silbernen usw. 
Sand mit sich, wahrend bei Hiian-tsang die Tierkopfe, denen die Fliisse 
entstromen, aus jenen edlen Materialien bestehen. Statt des Ochsen, dessen 
Maul nach Hiian-tsang die Gahga entstromt, haben die drei tibetischen Text© 
den Elefanten, und wo Hiian-tsang diesen nennt, erscheint im *Jam-glih 
rgyas-bsad und bei Sum-pa mk‘'an-po der Ochse, wahrend der Bericht iiber 
die Minister hier gar einen Garuda (k^yun) bringt. DaB dies kein zufaliiger 
Fehler ist, sondern auf eine Schwanknxng in der Tradition hinweist, ersehen 
wir daraus, daB auch S. Ch. Das in seiner tJbersetzung der Geographie bei 
der Sindhu von einem ‘‘eagle’ spricht, wobei ihm offenbar eine Rezension 
des Textes vorgelegen hat, die etwas von jener abweicht, die ich bei Prof. 
Tucci in Rom ©insehen konnte (FoL 5). Dieser letztgenannte Text bringt 
iibrigens nebeneinander zwei gesonderte tlberiieferungen iiber dies© Tier©, 
und zwar sind ©s ^nach den Kommentaren des Abhidharma’ Elefant, 
Ochse, Pferd und Lowe, anderseits aber Ochse, Pferd, Pfau und Lowe, je- 
weils zugeordnet den Pliissen Gahga, Sindhu, Paksu und Sita.*‘ — Fiir die 
Urspriinglichkeit von Elefant, Pferd, Lowe und Ochse spricht die Tatsache, 
daB (gewiB nicht zufallig) die gleichen vier Tier© auf den Kapiteilen von 
A^okasaulen und auf denMondsteinenCeylons erscheinen. Eine wirkliche Deu- 
tung ihres dortigen Auftretens scheint bisher nicht gegeben worden zu sein. 
Liiders (miindlich) erblickte die Vorlaufer dieser vier „Welttiere“ in den 
vier Tieren auf dem ,, 6 iva‘‘ -Siegel von Mohenjo Daro (Marhall, Mohenjo 
Daro Vol. I PL XII, 17).] 

1) [Vgl. dazu noch oben S. 162 Anm. 5]. 

2) Die Sita wird in dieser Zeit mit dem Tarim identifiziert. tJbrigeiis 
bemerkt Watters, daB die Angaben iiber die Richtung der Fliisse in 
anderen buddhistischen Werken etwas anders sind. 

3) Watters a.a.O. I 34. 

mahad divyam dubhram kdncanabalukam | ramyam bindusarah, Mbh. 
6, 6, 43. 
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iiach Mbh. 2, 3, 2f. ; 6 , 6, 42f . nordlich vom Kailasa zum Mainaka 
liin atif der Seite des Hiranyasr%a oder Hemasrnga liegt^). 

3. Bie vier Himmelsstrome im Veda 
[Eine VierzaM von liimmlischen Stromen neben der gelaufigereii 
Siebenzahl finden wir nun aber auch im Veda.] 

1 , 164 , 42 lieiBt es von der Vac im hOchsten Himmel: 5 ,Aus ihr 
flieBen die Ozeane nach verschiedenen Seiten; dadurch. leben die 
vier Himmelsgegenden; von dort flieBt das Unversiegliche. Davon 
lebt alias 2). “ Das Gleiche wird AV. 13, 2, 2 von RoMta gesagt^). 
Die Gegeniiberstellung der samudrdh und der pradisas cdtasrah in 
1, 164, 42 laBt iiber die Zahl der Ozeane, die bier gemeint sind, 
kaum einen Zweifel. [Wenn es nun von den samudrdh heiBt, daB 
sie von der Vac her flieBen und daB von ihnen die vier Himmels- 
gegenden leben — also offenbar von jedem samudra eine Himmels- 
gegend — , so kann das nur bedeuten, daB aus der Vac im hochsten 
Himmel vier Strome kommen, die die vier Weltozeane bilden, jene 
vier nach den Himmelsgegenden orientierten Weltozeane, die wir 
oben (S. 95 ff.) kennen gelernt haben.] 

Diese Auffassung bestatigt 8, 100, 10: ,,Als die Rede {vdc), Un- 
verstandliches redend^), sich niederlieB, die Gebieterin der Gotter, 
die Wohlklingende, melkte sie aus sich die vier (Fliisse) heraus, die 
Lebensunterhalt (gewahrenden) Wasser. Wohin ging wohl das 

0 [Hier schliefit ein Blatt des MS. Das n^hste beginnt: ,,Es kann 
meiner Ansicht nach keinem Zweifel unterliegen, daB die vier vedischen 
Strome . . . identisch sind‘' (unten S. 286 Abs. 3). Dazwischen fehlt die 
Vorfuhrung des vedischen Materials Tiber die vier Himnaelsstrome. Eine 
solche ist jedoch erhalten auf einigen (durchgestrichenen) Seiten der alien 
Eassung des Kapitels ,,upahvara und die vier Fliisse*^ (vgl. unten S. 333 
Anm. 1). Zwar fehlt dort wiederum das Blatt mit dem Beginn der 
Interpretation von 1, 62, 6 ; aber gerade diese Stelle ist eingehend besprochen 
in Kap, XI (unten S. 335 ff.). Warum sie erst dort ihreausfiihrlicheBehandlung 
findet, obwohl sie zweifellos die wichtigste von alien fur Kap. VII in Erage 
kommenden Stellen ist, bleibt eine unbeantwortete Erage ebenso wie die, 
warum iiberhaupt die Abhandlung Tiber upalivara von der Behandlung 
der vier Strome abgetrennt und ganz ans Ende gestellt wurde. Ahnlich 
geiagerte Ealle (vgl. unten S. 337 Anm. 2) machen wahrscheinlich, daB 
zwischen dem neuen Kap. XI und Kap. VII noch Diskrepanzen bestanden, 
deren Ausgleichung Aufgabe einer abschlieBenden Bedaktion durch Liiders 
gewesen ware, — Das Eolgende bis S. 285 Abs. 2 beruht (abgesehen 
von 1, 62, 6) auf dem genannten Eragment des alten upahvara-Kapitels.] 
tdsyah samudra d<£hi vi h§aranti tena jlvanti yradisas cdtasrah \ tdtah 
h§araty alcsdram tad viivam v/pa jlvati. 

®) ydsmdt samudra ddM vilc§dranti. 

[Die Vac ist (Liiders miindlich) der Donner.] 
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HOchste von urjam ist zu pdydmsi iiinzugefiigt, weil die 

Welt von diesen Wassern lebt. Zu cdtasmh erganzen Yaska und 
die Kommentatoren disah, was Geldner, Gloss. S.137, billigt^); ich 
ziehe es vor, nadydh zu erganzen, das in 1, 62, 6 tatsachlich da- 
steht: „Das ist seine (des Indra) kervorragendste Tat, des V^nnder- 
taters schanstes Wunderwerk, da6 er in der HoMung (upahvard) 
die vier darunter befindlicben methflutenden Flusse sckwellen 
machte^)/' [Die Stelle wird in Kap. XI noch eingehend besprochen 
werden; es wird sick dabei ergeben, daB upahvard eine der Bezeich- 
nungen fiir den groBen Wasserbekalter im kOcksten Himmel ist, 
dem die Hini.melsstr5me entspringen. Die Stropke besagt also,] daB 
Indra die vier Flusse an ihrem Urquell sckwellen raachte, oder mit 
andern Worten, daB er den Urquell fiillte, so daB die daraus nack 
unten abflieBenden Flusse von Wasser schwollen. 

Die gleicke Vorstellung von den vier aus dem Wasserbekalter 
iin kdcksten Himmel kommenden Str5men finde ick auck in dem 
alleinstehenden Verse AV. 18, 4, 30: ,,Sie melken aus dem Kosa, 
dem mit vier LOckern versehenen GefaB, als Kuk die konigreicke 
Labung zum Heile^).‘‘ Wenn der himmliscke Wasserbekalter hier 
,,vierlOckerig“ genannt wird, so kann das m.E. nur darum ge- 
sekeken sein, well aus ikm nack den vier Seiten der Welt die den 
Ozean bildenden StrOme flieBen. 

[In^) 9,74,6 w^erden die vier Strdme mit dem drraf Isydyspov 
ndbhah bezeicknet, fur das immer nock eine Bedeutung wie ,,Qiielie‘* 
die wakrsckeinlickste ist: ,,Diese strdmenden Wasser im tausend- 
stromigen dritten Raume sollen unten Nackkommensckaft ver- 
sckaffend sein. Vier (dort) angebrackte sckmelzbuttertraufelnde 
ndbhah tragen vom Himmel kerab die ambrosiscke Spende.‘‘*^) 


ydd vdg vddanty amcetandni rds0'l d&odnam ni§asdda mandrd I etitasm 
urjam duduhe pdydmsi kvd svid asydh parartmm jagdma, 

2) [tj.: ,,Man konnte mit Oldenberg dhdrdh zxi cdtasrah ergiinzeii. 
Oder cdtasrah ist mit ‘tirjam und pdymnsi zu verbinden.“] 

tad u prdyahsatamam asya karma dasmdsya cdrutamam astl ddmsah j 
upahvard ydd dpard dpinvan mddhvarnaso nadydd cdtasrah. 

kdsa 7 n duhanti kaldiam cdturhilam idam dhend^n ^nddhumatlm avastdye. 
TB. 3, 7, 4, 16 bietet fiir dhendm die leicbtere Lesart devtm und best aufier- 
dem dtsam fur koiam und suvarvidam fur svastdye. — Uber Koila als Be- 
zeichnung des himmlischen Wasserbehalters vgl. Bd. II. 

[Einscbaltung und Behandlung von 9, 74, 6 und 9, 89, 5 fuBen auf 
einem Bruchstiick der Kranzchennotizen.] 

sahdsradhard 'va td asaicdtas trtiye santu rdjasi prajdvatth | cdtasro 
ndhho nihitd av6 divo havir bharanty amftam ghftaicdtah. 
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Geldner, dessen Ubersetzung vGllig abweicht^), erkeiiiit in der 
ersten Halfte der Strophe „wieder den ablaufenden Soma nnter 
dem Bilde des Regens“ and bemerkt zu pmjdvatlh: ,,Die Regen- 
giisse erneuern sich in der oberen Region als dem. groBen Wasser- 
reservoir immer wieder (prajdvatlh)J‘^ Aber in 9, 86, 41 libersetzt 
anch er brahma prajdvat mit „Segen, der Nachwuchs bringt'% 
nnd siclier ist z.B. auch 6, 16,36 mit brahma prajdvat (Geldner: 
,,das kinderreiche Segenswort”) das Gleiche gemeint: prajd nnd is, 
NacM^ommenschaft nnd HimmelsnaB, sind die wichtigsten Bitten 
des vedischen Inders. Die „ambrosische Spende“ ist natiirlich der 
Soma, der als Regen Tom Himmel zur Erde zuriickkehrt. 

Die Gleichen wie die vier ndbhah sind — wie auch Geldner 
zweifelnd mutmaBt — die vier ghrtaicutah in 9, 89, 5, nur daB die 
Strophe nicht, wie Geldner meint, von der Mischmilch handelt, 
sondern von den vier Himnrelsstrdmen : jjVier Schmelzbutter- 
milchende geleiten ihn (den Soma), in den gleichen Behalter nieder- 
gesetzt ; diese str^^men zu ihm ; diese reichlichen umgeben ihn von 
alien Seiten‘‘ ^). Mit dharUna ist jedenfalls wieder der groBe Wasser- 
behalter gemeint, dem die vier StrOme entspringen.] 

Es®) kann meiner Ansicht nach keinem Zweifel unterliegen, daB 
die vier vedischen Strdme mit den vier WeltstrSmen der Puranas 
und waiter auch denen der buddhistischen Schriften, die wir oben 
kennen gelernt haben, identisch sind. Jene Strome der puranischen 
Kosmologie kommen aus dem Himnxelsmeere, diese aus dem himm- 
lischen Wasserbehalter oder aus der Vac oder Rohita, die sich 
jedenfalls auch im Himmel befinden^); beide strOmen in der Rich- 
tung der vier Himmelsgegenden in den Ozean. Es handelt sich hier, 
wie mir scheint, in der Tat nicht um bloBe Parallelitat, sondern um 
wixkliche Identitat der Vorstellungen. 

Es drtogt sich dann die Frage auf : wie erkl^t sich dieses Neben- 
einander der Vierteilung und der Siebenteilung des Himmels- 
stromes? Denn daB die Vereinigung der beiden Vorstellungen, wie 

,,Auf (die Seilie) mit tausend Abtraufen (rinnen) diese Strome herab; 
im dritten Weltranm mussen sie Nacbwuchs haben. Vier Zitzen (?) sind 
unterhalb des Himmels angebracht. Die Schmalztraufenden tragen den 
Gottertrank als Opfer.*^ 

cdtasra ghrtad'dhah sacante samdne antdr dhardne nisattdh | td Im 
arsanti ndmasd pundnas td Im viivdtah pari santi picrvih. 

[VgL oben S. 284 Anm. 1.] 

tJber die Vac und ihr Verhaltnis zum Himmelsstrom warden wir 
spa ter handeln. 
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sie im Markandeya-, Visnu- und Agnipurana gemacht ist, ein nacli- 
traglicher Ausgleichsversuch ist, diirfte wohl okne weiteres Mar 
sein, Eiixeix Fingerzeig geben die spateren Quellen. Wir haben ge- 
seben, daJB das Epos die Vierteilung nicht kennt, wabrend die Mebr- 
zahl der Paranas die Siebenteilung ignoriert. Das laBt vermnten, 
daS die Siebenteilung die populare Vorstellung ist, die Vierteilung 
auf gelebrter Tradition berubt. Die gleicbe Scheidung scbimmert 
aber auch im Veda durcb. Die Vac, aus der die vier Samndras 
stromen, ist sicherlicb keine volkstiimlicbe Gottin, sondern ver- 
dankt ibr Dasein priesterlicber Spekulation. Wer die Melker des 
vierlocherigen Kosa sind, wird nicht gesagt ; auch Sayana seliweigt 
dariiber. Sind es die Angiras, was scblieBbch wobl das Wahrscbein^ 
licbste ist, so wiirde aucb das auf einen Priestermythus weisen. 
In 1, 62 ist es allerdings Indra, der die vier Str5me flieBen lafit; 
aber gerade dieses Lied tragt unverkennbar den Stempel priester- 
lichen Denkens. Indra ist bier nicht mehr der alte vediscbe Kanipfes- 
held; von dem Vrtrakampfe ist in der Aufzahlung seiner Taten 
liberhaupt nicht die Rede. Er tritt nur als eine Nebenperson in 
dem priesterlichen Valamythus auf; die eigentlicb Handebiden sind 
die Angiras, Brhaspati, die sieben Seher, die Navagvas und Dasag- 
vas (V. 2 — 4). Indra dagegen wird bier ausschheBlicb als Welten- 
sch5pfer und -ordner gepriesen; wie er die vier Strdme bat flieBen 
lassen, so hat er die Erde gebreitet, den Himmel befestigt, Tag und 
Nacht geordnet und sehlieBhch sogar die gare weiBe Milch in die 
rohen scbwarzen und roten Kiibe gelegt. Mit solcben Dingen hat sich 
der ecbte alte Indra kaum abgegeben. Es scbeint mir, daB w^ir ahn- 
lich wie bei dem Vrtra- und Vala-Mythus auch bier zwei Paraliel- 
sagen anzuerkennen haben: eine volkstiimlicbe, die von der Sieben- 
teilung des Himmelsstromes, und eine priesterliche, die von seiner 
Vierteilung. Das wird auch der Grund sein, weshalb gerade die 
Herabkunft der sieben Strome so fest mit dem volkstmnlichen 
Vrtramythus verbunden er scbeint und nur ganz gelegentlich auch 
einmal als das Werk des Agni oder der Angiras hingestellt whd^), 

1) [Aus mundlichen Andeiitungen von Liiders geht hervor, daB er spit ter 
das Verhaltnis der sieben und der vier Himmelsstrome des Veda (mindestens 
auch) noch anders faBte: aus dem Meer im hochsten Himmel flieBen vier 
Str5me naeh den vier Himmelsrichtungen herab, um dann an der unteren 
Grenze des Himmels als siebenfacher Strom im Kreise weiter zu flieBen; 
die vier Strome sind also eine Art Verbindungskanale zwischen dem Meer 
im obersten und dem siebenfachen Strom im untersten Himmel. Nur diese 
Auffassung erklart auch die Stellung des Vier-Strome-Kapitels unmittelbar 
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Zu demselben Schlusse fulirt auch der Charakter der beiden. 
Sagen selbst. Die Sage voa der Siebenteilung ist auf rein indische 
Verh^trdsse ziigesclinitten ; die teils anBerindisclien, teils auch in.y- 
thisohen Str5nie, die sich spater in den Listen der sieben Gahgas 
findeUs sind sicherlich erst nachtraglich hineingeraten. Die Sage 
von der Vierteilung aber greift von Anfang an iiber die Grenzen 
der vedischen Heimat hiuaus; sie ist der erste Versuch, ein Welt- 
bild zu entwerfen. Dabei hat man sich gewifi ausschliefilich von 
der Phantasie leiten lassen. Die vier StrOme haben anfanglich so 
wenig Eealitat besessen wie die vier Ozeane; sie sind im Grunde 
nur die Konsequenz jener Ozeane, die doch von irgendwoher ge- 
fiillt werden muBten. Erst spater hat man ihnen dann wenigstens 
zum Teil die Namen von wirkhchen Fltissen beigelegt, deren Rich- 
tung ungefahr mit der Richtung der imaginaren Weltfliisse iiber- 
einstimmte ; der nOrdliche FluB aber hat in den Puranas seinen 
mythischen Charakter immer bewahrt. 

4, Die vier Weltstrome und die Dvipa-Theorie des Mitteialters^) 

Ich nxOchte weiter sogar glauben, daB in der vedischen Vor- 
stellung von den vier Weltfliissen der Keim zu der merkwiirdigen 
Dvipa-Theorie des Mittelalters liegt. Wird die von den Wassern 
des Ozeans umgebene Erde, mag sie nun als runde Scheibe oder 
als Quadrat gedacht sein, von vier von dem Mittelpunkt aus- 
gehenden StrOmen durchzogen, so entstehen vier rings von Wasser 
uraflossene Landmassen, also genau das, was das Wort dvlpa be- 
sagt. Nun schwankt aller dings spater die Zahl der Dvipas; es laBt 
sich aber der Nachweis fuhren, daB die Vorstellung von vier um 

hinter das Soma-Kapitel, dessen Ergebnis der Nachweis von Verschieden- 
heit und raumlichem tJbereinander des Himmelsmeeres und der sieben 
Himmelsstrome war. Naheres iiber diese Kombinierung der Vier- und Sieben- 
Strome-Theorien, ihre Begriindung xind Belegung ist nicht mehr zu eruieren. 
Man wird jedoch kaum fehlgehen, wenn man sie als nachtragliche Vereinigung 
nrspriinglich nebeneinanderstehender und einander ausschlieBender Vor- 
stellungen betrachtet, so daB die oben wiedergegebenen Ausfuhrungen ihre 
Richtigkeit behaltennnd durch die neue Auffassung lediglich erganzt werden.] 
[Auf einem Zettel mit verschiedenen Notizen f indet sich die Bemerkung : 
„Die Dvipa-Auseinandersetzung ist wohl besser fortzulassen und nur kurz 
zu sagen: Vermutlich ist aus der Vierteilung der Erde auch die Dvipa- 
Theorie entstanden.*^ Den Dvipa-Abschnitt trotzdem abzudrucken, erschien 
nicht nur durch sein wissenschaftliches Interesse gerechtfertigt, sondern 
auch insofern, als es keineswegs sicher ist, daB Liiders im endgiiltigen MS. 
die Streichung wirklich ausgefuhrt hatte. — Zur Sache vgl. Kirfel, Kosmo- 
graphie, S. 17**' —19*.] 
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den Meriiberg lieniraliegenden Dvipas die alteste ist. In dieser 
Form haben die Buddbisteu die Dvipa-Theorie ubernommea and 
in alien Schulen festgehalten, wenn sie auch zum Teil noeh kleinere 
Dvipas wad pratyantadvlpa hinzugefiigt haben, von denen die 
eigentlichen Dvipas als mahddvipa unterscliieden werden. 

Von Konig Mandhatu heiBt es in der Prosa des Mandhatujataka 
(2, 313, 7), daB er die Cakkavattiherrschaft iiber die vier groBen 
dlpa^) ausgeiibt habe. Das Gleiche wird in dem Mandliatavadaiia 
des Divyavadana (214ff.), nur viel ansfiihrlicher, erzahlt, nnd Mer 
warden auch die Namen der vier Dvipas gegeben: Jambudvipa, 
Purvavideha, Aparagodaniya und Uttarakuru. Die gleiclien Namen 
warden Lalitavistara 19, 15f. genannt^), und dieselbe Liste der 
dvlpa Oder mahddvlpa findet sich wiederholt im Mahavastu^). 

Genauere Angaben iiber die Lage der Dvipas inacht Hiian- 
Tsang^). Die vier Dvipas liegen im Salzmeer um den Snmeru 
herum, der zunachst von sieben von Wasser uniflossenen Gebirgen 
umgeben ist, und zwar P’i-ti-ha (Videha) im Osten, Chan-pu 
(Jambu) im Stiden, Ku-t’o-ni (Godani) im Westen und Kou-lo 
(Kuru) im Norden. 

Dieselben Zahlen und Namen kehren aber im Jatakabuche auch 
in solchen Gathas wieder, die kaum von buddhistischen Verfassern 
herriihren. ,,Soweit die vier Dvipas mitsamt den Meeren und mit- 
samt den Bergen sich erstrecken, so weit reieht mein Schwanz ; wie 
hattest du ihn vermeiden kOnnen?'' sagt der Panther zu dem Schaf 
im Dipijataka^). Und im Vidhurapan<ktajataka sagt Vidhura zu 
Dhanamjaya, als er ihm seinen wunderbaren Edelstein zeigt : ,,Sieh 
im Osten die Videhas und im Westen die Goyaniyas, die Kurus 
und Jambudipa in dem Stein gebUdet®)/' 

1) catussu mahadlpesu^ Daneben werdeii 2000 kleinere Inseln (dt-^iaa- 
haasadlpaparivaresu) erwahnt. 

na hodhiaattvdh pratyantadvlpesupapadyante (Text: ^dvJpci ttpa^) na 
pui'vavidehe ndparagodmilye na coUarakurati ] atha tarhi jamhudmpa evopapa- 
dyante. Ebenso 149, 19 f. (jedoch godanlya statt aparagodcinlya) als Bestand- 
teile des caturdvlpaha lokadhatu; dieselben Namen werden Mabavyatpatti 154 
genannt in dem Abschnitt, der caturdvlpako lokadhatu beginnt. 

3) I 49, 6; II 68, 6f.; II 168, 18f.; Ill 378, If.; an den beiden letzten 
Stellen heiBt der westliche Dvipa Aparagodanikam. 

*) Beal, Buddhist Records I lOf.; Watters a.a.O. I 31 f. 

426, G. 4: ydvatd caturo dlpd sasamuddd sapabbata 

tdvatd mayha nanguttham katham hJio tvam vivajjayi 

545, G. 74: purato videhe passa goydniye ca pacchato 

kuruyo jambudlpan ca manimhi passa nimwitani 

6705 Luders, Vanina I. 
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Im Mahabharata und in den Puranas herrsclit im allgemeinen 
die Vorstellung von sieben Dvipas, die einen ganz anderen Ur- 
sprung haben muB als die von den vier Dvipas. Daneben bestebt 
die Varsatlieorie, nacli der der Jainbudvlpa in sieben durcb un~ 
iibersteiglic^e Gebirge gescliiedene Parallelstreifen zerfallt; in der 
Mitte des mittelsten Streifens liegt der Meru. Trotzdem bricbt die 
alte Dvipatheorie, die damit vollig unvereinbar ist, immer wieder 
durch, Mbh. 6, 6, in einem Kapitel, das eine Beschreibung von 
Jambudvipa nach der Varsagliederiing entbalt, wird, als die Rede 
auf den Meru kommt, nrit einem Male der Vers eingeschoben (12f.) : 
,,Auf seinen Seiten sind jene vier Dvipas gelegen, o Konig, Bha- 
dxasva, Ketumala, Jambudvipa imd die Uttarakurus, die dem Ver- 
dienste eine Zuflucktsstatte bereiten o Bharata^)/' Der Vers 
ist in dem jetzigen Zusammenhang vollig unverstandlich. Nach der 
Varsatheorie liegt der Meru im Mittelpunkt von Jambudvipa, 
Uttarakuru ist der nordliche Varsa, und Bhadrasva und Ketumala 
sind die beiden Seitenvarsas des mittelsten Streifens 5stlich und 
westlich vom Meru. Spatere haben sieh bemuht, diesen Widerspruch 
wenigstens etwas zu mildern. Das Vayupurana und das Varahapu- 
rana enthalten eine Bearbeitung des Jambukhandavinirmana des 
Mbh. ; hier ist das anstoBige dmpah durch de^ah ersetzt und fur 
Jambudvipa Bharata eingesetzt, der Name des nOrdlichsten 
Varsa®). 

Ein weiterer Rest des Urspriinglicben, der im Mbh. fehlt, ist der 
in mehreren Puranas wiederkehrende Vergleich des Meru und der 

1) [Wohl richtiger: Die Zufluchtsstatte fiir die, die sich Verdienste er- 
worben haben.] 

2) tasya pa/r6ve^ ami dvlpai catvdrah samsthitd viblio 
hhadraivah JcetumdlaS ca jambudvipa^ ca bharata 
uttards caiva kuravah Jcrtapunyapratiiraydh 

3) Vayup. 34, 56f., Var. 75, 57f.: 

catrdro yasya deid vai (Var. : de^ds tu) ndndpdrivesv adhistJiitdh 
bhadrdivo bharata^ (Vay. bha^) caiva ketumdlai ca paScimah (Var. 
*^me) ] Uttar dh (Var. *^re) kuravah caiva krtap'dnyapratiiraydh. 

[Die beiden letzten Zeilen kehren Vayup. 41, 85 wieder in der Form: 
bliadrai ca bharatad caiva ketumdld^ ca paicimdh 
uttarah kuravad caiva hrtapunyapratidraydh^ 
die ihnen vorangehende Zeile lautet aber hier: 

catvdro naihavarnddhyd mahddmpd paridrutah, 
naehdem kurz vorher in Str. 83 festgestellt war: 

caturmahddvlpavatl seyam urvl praklrfitd.] 
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ihn nmlagernden vier Dvipas mit Fruchtboden und Blattem einer 
Lotusbliite. Vayup. 34, 46 heiUt es: ,,Es ist geleiirt worden, daB 
die vier groBen Dvipas die Gestalt von Slattern haben, der macli- 
tige Meru die Form des Fruchtbodens^)/^ Im Varahapurana (75, 48) 
ist dieser Text, der mit der Var^theorie allerdings in flagrantein 
Widerspruch steht, abgeandert, aber das Resultat ist nun der reine 
Unsinn^). [Gliicklicher ist das Visnupurana, wo es II 2, 37f. unter 
Vermeidung des Wortes dvlpa und mit Ersetzung des Jain- 
budvipa durch Bharata beifit: ,,Vom Nila bis zum. Nisadha er- 
strecken sich Malyavat und Gandhamadana. In deren Mitte 
liegt der Meru, der die Gestalt eines Fruchtbodens bat. Bharata, 
Ketumala, Bbadrasva und die Kurus sind die Blatter des Welt- 
lotusses^).^‘] 

Aucb Vayup. 42, wo der Lauf der vier Weltfliisse beschrieben 
wird, bricbt die alte Vorstellung immer wieder dureb. Von den 
Varsas, die die Fliisse auf ibrem Laufe durcbstrOmen muBten, ist 
gar keine Rede^). Die Sita bewassert vielmebr Bbadrasva, der ein 
groBer Dvipa genannt wird^); ebenso bewassert der westlicbe FluB 
,,den groBen Dvipa Ketumala®)‘‘ und die Bbadrasoma den groBen 
Dvipa Uttarakuru'^). AmSchlusse des Kapitels (V.98) wird die Erde 
[nocb einmal, wie scbon 41, 83,] ausdriicklieb caturmaliddvipavatl 
genannt®). 


mahddmpas tu viJchydtdS catvdrah pattraaamstJiitdh 
tatah IcarniJcasamsthdno merur ndma ^nahdhalah 
niahdvarsdni hhydtdni catvdry atra ca samstMtdh 
tatra parvatasa'insthdno merur ndma mahdhalah 
dnllanisadTidyamau mdlyavadgandhamdda^iau 
tayor madhyagato meruh karnikdJcdrcLsam<sthitah 
bhdratdh h&tumdlds ca bJiadrd^vdh huravas tatkd 
pattrdni lokapadmasya . . . 

Niir in V. 67 wird der Nila einmal ein Varsaparvata genannt. 
bhadrdivam sd (Text: sa) majiddvlpam pldvayantl vardpagd 
pravistd }iy arnavam pdrvajn purve dvlpe maJidnadl 24 

ketumdlam mahddvlpam ndndmlecchaganair yutam 
pldvayanU mahdbhdgd praydtd pa^cimdrnavam 57 

’’’) pldvdyanU pramuditd uttardn sd kurun iivd 

mahddvipasya ^nadTiyena praydtd sottardrnavam 77 

Wie tief die Vorstellung von den vier Dvipas im BewuBtsein der Inder 
wurzelt, zeigt sich auch in der Bede, mit der Dranpadi den aueh nach dem 
Siege noch kleinmiitigen Yndhisthira zu mannlicher Entschlossenheit an- 
feuert. Sie will ilim seinen Sieg liber die ganze Erde schildern und tut das, 
indem sie ibm den Sieg uber vier Dvipas schildert, deren Namen mit Aus- 
nabme des Bbadrasva der Liste der sieben Dvipas entnommen sind; nur 

39* 
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Sachlich stimmt also die altere brahmanische Auffassung genau 
mit der buddhistisclien zusammen; Bhadrasva, Ketuniala und 
Uttarakurn waren Dvipas neben Jambadvipa, ehe sie zu Varsas 
innerhalb Jambudripas warden. Nur in den Namen der vier Dvipas 
zeigt sich eine Verschiedenheit, und ich muB gestehen, daB nnr 
Purvavideba einen altertiimlicheren Eindruck macht als Bba- 
drasva. Solange aber der Name des westlichen Dvipa bei den 
Buddhisten, Godaniya, seiner Herkunft nach nicbt erklart ist, laBt 
sich mit Sicherheit dariiber kaum urteilen. 

1st meine Vermutung iiber den Ursprung der Theorie von den 
vier Dvipas aus der vedischen Einteilung der Erde durch die vier 
Fltisse richtig, so muB die vedische Anschauung im Laufe der Zeit 
in zwei Punkten eine Wandlung durchgemacht haben. Erstens 
mtissen die Flusse zu Ozeanen geworden sein. Die Buddhisten 
denken sich jedenfalls die vier Dvipas von Ozeanen umflossen, und 
auch in der brahmanischen Kosmologie wird das der Pall gewesen 
sein, wenn das auch in den Puranas, wo die alten Dvipas zu Varsas 
von Jambudvipa geworden sind, nicht mehr deutlich hervortritt. 
Die Annahme einer solchen Umformung der Flusse zu Ozeanen 
macht keine groBen Schwierigkeiten. Sie kOnnte sogar schon in 
vedischer Zeit erfolgt sein, wenn man den Ausdruck tdsydk samudrd 
ddhi vi hsaranti in 1, 164, 42 ganz wortlich verstehen will. Ich halte 
allerdings die oben gegebene Auffassung fiir die wahrscheinlichere. 

Zweitens muB die Lage der urspriinglichen vier Dvipas etwas 
verschoben sein, vorausgesetzt, daB man sich die vier Flusse ur- 
spriinglich nach den Haupthimmelsrichtungen orientiert dachte; 
denn dann muBten die „Inseln‘‘ natiirlich in den Zwischengegenden 
liegen. 1st dagegen die Richtung der Flusse, wie sie uns bei den 
Buddhisten entgegentritt, die altere, so wtirde die Orientierung 
der Dvipas von Anfang an dieselbe gewesen sein. Auf den Ausdruck 

am SehluB wird noch allgeniein von den antaradvlpas gesprochen (Mbh. 


12, 14, 

jambudvlpo maharaja ndndjanapadair yutdh 

tvayd puTusaidrdula dandena mrditah prahJio 21 

jamhudmpena sadriah krauncadvlpo narddhipa 
adharena mahdmeror dandena mrditas tvayd 22 

krauncadvlpena sadriah ^dJcadvlpo narddhipa 

puTvena tu mahdmeror dandena mrditas tvayd 23 

uttarena mahdmeroh idhadvlpena sammitah 

bhadraivaJi purusavydgTira dandena mrditas tvayd 24 

dvlpdS ca sdntaradvlpd nanajanapadddrayah 

vigahya sdgaram vlra dandena mrditas tvayd 25 
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praMsah iix 1, 164,42 zugunsten der zweiten Annahme darf man 
sicli nicht berufen, da pradis in der alteren Sprache zweifellos im 
Sinne von „Hatiptgegend‘' gebrancht wird^). 

1) [Hier bricht das MS. ab. Vorhanden ist noch ein anscheiaend dazu- 
gehorendes Blatt, auf dessen unterer Halfte (die obere ist freigelassen), die 
folgende Anmerkung steht, zu der der Text fehlt: „Die Buddhisten 
erkennen bekanntlich fdnf groBe Strome (mahanadiyo) an ; Ganga, Yamuna, 
Aciravati, Sarabhu, Mahi (Mil, 70, S7, 380). 

Mil. 114 wird gesagt, daB von den 500 Fliissen, die vom Himavat fliefien, 
nur zehn wirklich als Pliisse gezahlt wiirden, weil sie stets voll Wasser waren; 
es sind auBer den vorhin genannten Sindhn, Sarassati, Vettavati, Vitamsa, 
CandabMga.^ 

Damnter ist spater nachgetragen : „HimmIische Ganga wird fiinffach 
Suttanipata Comm. p. 439. — VS. 34, 11 panca nadyah sarosvatlm apiymti 
sasrotasah | sarasvatl tu pancodhd so deSe ^bhavat sarit. Vgl. Zimmer, Altind. 
Leben S. 9.“ Zu den „funf groBen Flussen“ vgl. oben S. 282 Anm. 1.] 
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DIE SONNE IM WASSER 

Wenn, wie wir sahen, nach. altvedischer Vorstellung im obersten 
Himmel ein gewaltiges Meer ist, im unteren Himmel ein sieben- 
facbex Strom kreist, so konnte man kaum umhin, die Sonne in diese 
Wasser zu versetzen. 

„Die Lichtraume des Himmels erzeugend, die Sonne in den 
Wassern erzeugend^)” wird Soma 9, 42, 1 genannt. Geldner be- 
merkt dazu, die Sonne im Wasser sei Soma selbst; er bezieht die 
Worte also offenbar auf den PreBvorgang. Die Nebeneinander- 
stellung der Lichtraume des Himmels und der Sonne zeigt doch 
aber deutlich, daB die wirkliche Sonne gemeint ist, die Soma er- 
strahlen laBt. DaB man sich die Sonne von Wassern eingeschlossen 
daehte, wird duroh 3, 22, 3 bestatigt: „Agni, du gehst in der Hut 
des Himmels, du hast die Gotter, die dMsnya, fiir dich herbeige- 
rufen, (du gehst) in den Wassern, die sich im Lichtraum jenseitsder 
Sonne tmd die sich unterhalb (derselben) befmden®).“ Sankh. B. 
24, 4f. wird unter Berufung auf diese Strophe bemerkt: „Deun 
dies alles wird durch Wasser gestiitzt. Denn Wasser sind zu beiden 
Seiten jener Sonne, unten und oben®).“ ^Br. 7, 1, 1, 24 werden die 
beiden ersten Padas erklart : „Der Lichtraum ist namlich jene Welt, 
wo jene (Sonne) gliiht; er meint damit sowohl die Wasser, die jen- 
seits jener als auch die, die unterhalb (jener) sind*).“ Von denselben 


1) jandyan rocand dw6 jandyann apsu sdryam. 

dgne divo drnam dccha jigdsy dccha devdm iioise dhi^nyd ye | yd rocane 
pardstdt airyasya yd§ cdvdstad upatiaffumta dpa^. Mit einigen fur unsere 
Frage bedeutungslosen Abweichungen auch TS. 4, 2, 4, 2; MS. 2, 7, 11 
(yah paraatad rocane [M rocanah] suryasya), KS. 16, 11 (yds tvavastdd wpati- 
slhanta a/po ya vd pare rocane suryasya). [Notiz: „Hier nach Weber, Ind. St. 
9, 358 Ozean des Athers.“] 

adbhir hldam sarvam anu§tabdJuim ubhayato hy amwn ddityam dpo 
‘vaatde coparisfdo ca. 

rocano ha ndmaisa loko yatrai^a etat tapati tad ydd caitam parendpo 
ydS cavarena td etad aka. 
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Wassern um die Sonne ist 1, 23, 17 1) die Rede: ,,Jene Wasser, die 
auf der Sonne sind oder mit denen die Sonne ist, die sollen miser 
Opfer fardern/*^ AV. 13, 2, 2 nennt der Dichter den Surya „den 
schangefliigelten, schnellen, der in der Flat dahinfliegt^)^^, und die 
als RoMta gefeierte Sonne wird AV. 13, 3, 15 „dieser Gott in den 
Wassern^)'' genannt. 

Ein paarnial werden die Wasser svarvatlh genannt. Nnn mag es 
sein, da6 avicrvat in andern Verbindungen nicht viel mehr als 
„licht'", jjhimmlisch'' ist, wie im PW. angegeben wird; allein ich 
sehe nicht ein, warum es, von den Wassern gebraucht, nicht wort- 
[ich im Sinne von ,,mit der Sonne versehen'' genommen werden 
sollte. In alien Stellen ist von der Gewinnung dieser Wasser die 
Rede : 

1, 10, 8 und 8, 40, 10 (von Indra): „Mogest du (bzw. m5ge 
er) die mit der Sonne versehenen Wasser gewinnen^)"'; 

8, 40, 11 (von Agni): ,,Du gewannst die mit der Sonne 
versehenen Wasser ® ‘ ; 

5, 2, 11: ,,Wenn du, Gott Agni, (mein Lied) freundlich 
annehmen solltest, wtirden wir dadurch die mit der Sonne 
versehenen Wasser gewinnen*^)/' 

Die 5t;ar^^ai5^-Wasser sind also uberall die Wasser, in denen die 
Sonne weilt und deren Gewinnung auch von den Menschen erstrebt 
wird, wed aus ihnen im letzten Grunde der Regen kommt. 

4, 38, 10 wird Dadhikra geriihmt: ,,Dadhikra durchdrang mit 
seiner Kraft die fiinf Volker wie die Sonne mit ihrem Glanze die 
Wasser®).'^ Die Strophe ist in 10, 178, 3 nachgeahmt, und was von 
Dadhikra gesagt ist, wird dort auf Tarksya iibertragen®). Die dpah 
sind weder die Liifte noch die Nebel (GraBmann U.), sondern die 
Wasser des Hinimelsstromes, und es wird offenbar als ein Zeiohen 
besonderer Kraft angesehen, daB die Sonne imstande ist, diese 
Wassermassen mit ihren Strahlen zu durchdringen. 

Von den Wassern, ,,die die Sonne mit iliren Strahlen durch- 
dringt^®)'^, wird auch 7, 47,4 gesprochen; aber liier fahrt der Text 

yd wpa surye ydhhir vd s^ryah salvd | td no limvantv adhvardm. 
Geldner iibersetzt dpa mit ,,unter‘' [2. Aiifi,: „ber‘], foemerkt aber 
richtig, daS wegen am'dh nur die himmlischen Gewasser gemeint sein konnen. 
supaJcsdm dddm patdyantam arnave* ay dm sd dev 6 apsv dmMh* 

®) jesah (bzw. jesat) svdrvatlr apdh. djaih svdrvaflr apdh^ 

'^) yddid ague prdti tvdm deva hdryah svdrvaMr apd enci jayenia. 

®) d dadhikrdh idvasd pdnca Jcrsfih s'drya iva jyotisdpds tatdna. 

®) sadydi cid ydh idvasd ... ydh eidryo raimibhiT dtatana* 
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mit deutlichem Hmweis anf die irdischen Wasser, die Fliisse, fort: 
jjdenen Iixdra die Balia furchte, die Woge; ihr Strome, macht mis 
weiten Die Beiaerkuag, daS die Sonne die Wasser dmrcli- 

dringe, erklart sich hier aus dem besonderen Zweck des Liedes; 
es ist fur die Einkolung der Wasser fiir die Somapressung bestimmt. 
Flir dieses Wasser aber wird die Fiktion aufrecht erhalten, daB es 
mit dem himnilischen Wasser, der Heimstatte Somas, identisch ist. 
Dakar wird auch in 10, 30, dem sogenannten Aponaptriya, das fiir 
die Einkolung der Somawasser bestimmt ist, die Verbundenheit 
der Wasser mit der Sonne betont; V. 2: ,,Gekt verlangend zu den 
verlaiigenden Wassern, auf die der rOtliche Adler kerabschaut ! 
Diese Welle fasset heute, ihr Schonhandigen^) Der rOtliche Adler 
ist gewiB nicht Soma, wie Say ana erklart, sondern die Sonne, die 
auch 10, 55, 6 arundh stiparndh, in 5, 47, 3 arusdh suparndh heiBt. 
Nach dem spateren Ritual werden die Ekadhana-Wasser am Morgen 
nach Sonnenaufgang geschopft®); also auch hier wieder der von 
der Sonne durchstrahlte Himmelsstrom^). 

Die Vorstellung von dem Lauf der Sonne in den himmlischen 
StrOmen liegt meines Erachtens der Eingangsstrophe des Varuna- 
liedes 7, 87 zugrunde, die bei dieser Auffassungeinengeschlossenen, 
einheitlichen Sinn erhalt: ,,Varuna gimb die Pfade fiir die Sonne. 
Vorwarts (strDmten) die Meeresfluten der Fliisse. Die Rennstuten 
(waren) wie ein losgelassenes Rennen, das Rta betatigend. Er hat 
die groBen FluBbetten fiir die Tage gemacht®).'' DaB hier nicht 
von Fliissen, die auf der Erde fheBen, die Rede ist, wird durch 

ydhTiya indro dradad gdtum urmim | te sindTiavo vdrivo dhdtand nah. 

2) dcchdpd itoSatir uiantah dva ydi cd§te arundh suparnds tdm dsyadhvam 
urmim adyd suhastdh, 

3) AB. 2, 20, 7; 'Hillebrandt, Rituall. S. 129; Ved. Myth. R 455f.; 
Hang, AB. 2, 114; Caland-Henry, Agni^toma 141; Baudh. 7, 3; ApS. 12, 
5, 5—10; Man. 2, 3, 2, 14—17; Katy. Sr. 9, 3, 7—8. Noch deutlicher tritt, 
wie wir spater sehen werden, die Gleichsetziing der Somawasser mit den 
himmlischen Wassern im Ritual bei der Schopfung der Vasativaris hervor. 

Vielleicht ist von dem Eindringen der Sonnenstrahlen in die Himmels- 
strome auch in 3, 7, 1 die Rede: prd yd druh Sitipr§pidsya dhdser d mdtdrd 
viviiuh sapid vdnlh. 2u ye mag man mit Sayana raimdyah erganzen und iiber- 
setzen: ,,(Die Strahlen,) die sich von der Statte(?) des WeiJBriiekigen er- 
hoben haben, sind in die Eltern eingegangen, in die sieben Vams.‘‘ Der 
WeiBriickige wird Agni in seiner Sonnenform sein, die beiden Eltern sind 
Himmel und Erde, und die sieben Vanis konnen, wie Sayana annimmt, die 
sieben Fliisse, aber natiirlich nur die himmlischen, sein. Andere Deutungen 
sind jedoch moglich. Vgl. dazu SBE. 46, 249f.; Henry, MSB. 10, 93ff. 

rddat patho vdrunah s'&rydya prdrndmsi samudriyd nadtndm | sdrgo nd 
sr^td drvatlr Haydn cajcdra mahir avdnlr dhahhyah. 
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das Beiwort samudriya der Fluten bewiesen, das iiicM, wie Geldner 
iibersetzt, ,,zum Meere ge]lend"^ sondern nur „dem Meere an- 
gellorig‘^ „aus dem Meere stammend'' bedeuten kann^). Die Flusse 
sind die ans dem oberen himmliscken Meere abf lieBenden Himmels- 
strome, in denen die Sonne dahinziebt, die Balinen fiir die Tage. 
Was hier von Varnna, wird 9, 63, 7 von Soma gertihmt: ^Lautere 
dich mit demselben Strome, mit dem du die Sonne strahlen liefiest, 
indem du die den Menschen nxitzlichen Wasser entsandtest Man 
beacbte, daB hier die beiden Tatigkeiten Somas, das Aufleuchten- 
lassen der Sonne und die Entsendung der Wasser, als gleichzeitig 
dargestellt werden; die Sonne beginnt ihren Lauf in dem Augen- 
blicke, wo ihr durch die Entsendung der himmlischen Wasser die 
Bahn bereitet wird. Im Grunde ist das, was Iiier von Soma 
gesagt wird, dasselbe, was der Dichter von 9, 42, 1 kiirzer 
durch die Worte ausdriickt: ,,die Sonne in den Wassern er- 
zeugend^).*' 

Das Lied 5, 45, das in eigenartiger Weise den Sonnenaufgang in 
der Spraohe des Valamythus behandelt, wird im X. Kapitel ein- 
gehend besprochen werden^). In seiner SchluBstrophe (V. 11) heiBt 
es: 5 , Du hast in die Wasser fur each das sonnengewiimende Lied 
gelegt, mit dem die Navagvas zehn Monate hinbracliten^).*" Diese 
Wasser k5nnen nur die himmlischen Wasser sein, in die das magisch 
wirkende Lied hinaufgesandt wird, um den Aufgang der Sonne 
hervorzurufen. Dieselbe Anschauung tritt schon in der vorher- 
gehenden Strophe (V. 10) zutage:,,Surya hat die glanzende Flut 
bestiegen, da er die geradriickigen Falben angeschirrt hat. Wie ein 
Schiff durch das Wasser leiteten (ihn) sich die Weisen. Zuhdrend 
standen die Wasser da^),'' Genau so heiBt es 7,60,4: „Surya 
hat die glanzende Flut bestiegen, er, dem die Adityas die Wege 
bahnen®).‘‘ Dazu stimmt auch der Vergleich in Pada c von 5, 45, 10: 
die Kundigen, die durch ihr beschworendes, in die Wasser gelegtes 

Das Gleiche gilt, wie spater gezeigt werden wird, fiir samtidriya in 
4, 16, 7; 8, 76, 3. Hichtig libersetzte schon Bergaigne, Rel. Ved. Ill 127 in 
unserer Strophe ,,coulant de la mer celeste'". 

2) 2Iur Bedeutung von mdnuslr vgl. 6, 50, 7. 

®) ayd pavasva dharayd ydyd stiryam drocayah \ hmvdno mdnvfir wpah, 
jmidyann a^sd sdryam. 

Unten S, 325 ff. 

®) dhiyam vo apsu dadhi^e avar^dm ydydtaran ddia nidso ndvagvdh. 
a suryo aruTiac chukrdm drno ^yuJcta ydd dharito vhtdpr§flidh | udna nd 
ndvam anayanta dJiird dip%vattr dpo arvdg ati^flian. 

s) d stiryo aruhac chuhrdm dry<xh | yds^na adityd ddhvano rddanti* 
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Lied Suryas Erscheinen bewirkt haben, fiihren ihn wie eiii Schiff 
im Wasser dahin^). 

Oldenberg -and ihm folgend Geldixer wollen in dem Liede 5, 45 
einen Zauber fxir die Wiederkehr der Sonne nach langen Regen- 
giissen sehen. In Kap. X wird eingehend dargelegt werden, warum 
ich nicht zugeben kann, da6 darin von einer Befreinng der Sonne 
ans den Wassern der Regenzeit die Rede ist. Ebensowenig vermag 
ichineinem Verse wie 10, 72, 7 einen Hinweis auf das Verschwinden 
der Sonne in der Regenzeit zu selien: ,,Als, ihr Gotter, ihr wie 
Zauberer die Welten schwelltet, da iioltet ihr die im Meer ver- 
borgene Sonne herbei^).^' Hillebrandt (Ved. Myth. II 146, I^ 152) 
meint, der Gedanke, da6 die Sonne in den Wassern verschwinde, 
sei nnr in einem tropischen Lande mit einer Regenzeit recht er- 
klarbar. In 10, 72, 7 ist aber gewiB nicht von dem Verschwinden 
der Sonne in den Wassern die Rede. Das ganze Lied handelt von 
der Schopfung, und der Dichter sagt nichts weiter, als daB im 
Anbeginn der Welt die Sonne verborgen im Meere lag, bis sie die 
Gotter herausholten und an ihren Platz setzten^). 

Hillebrandt beruft sich fur seine Ansicht vor allem auf KB. 
25, 1; ,,Die Wasser libten Tapas. Als sie Tapas geiibt hatten, 
wurden sie sohwanger. Aus ihnen wurde jene Sonne geboren im 
sechsten Monat. Daher machen sich die Verrichter eines Sattra im 
sechsten Monat an das Divakirtya. Sie (die Sonne) geht sechs 
Monate nach Norden, sechs Monate in umgekehrter Richtung. 

Das Dahinziehen Suryas im Himmelsstrom, das zu dem Vergleicli mit 
einem Schiff AnlaJ3 gab, scheint sogar dazu gefuhrt zu haben, daB das Schiff 
ein Bild fur die Sonne wurde. In 7, 88, 3 ist, wie wir sehen werden, wahr- 
scheinlich unter dem Schiff, das Vasistha mit Varmia zusammen besteigt, 
die Sonne zu verstehen, und vielleicht ist auch „das goldene Schiff mit 
goldenem Tauwerk, das am Himmel dahinfahrt“, in AV. 5, 4, 4; 6, 95, 2; 
19, 39, 7 (kiranydyl naur acarad dhiranyabandhand dim) die Sonne. Nach 
AV. 17, 1, 25f. konnte es scheinen, als ob man der Sonne auch ein Schiff 
als Fahrzeug zugewiesen hatte: aditya (oder silrya) ndvam druksah datdri- 
tram svastdye, allein Ppp. liest druham, bzw. driksam, SMB. 2, 5, 14 druksam; 
in den etwas abweichenden Texten TS.l, 5, 11, 5; KS. 2, 3 steht aruJiam, 
VS. 21, 7 drukeyam. Die richtige Lesart in AV. ist daher sicherlich druksam, 
das auch allein in den Zusammenhang paBt. 

ydd devd ydtayo ydthd hJidvandny dpinvata | dtrd samudrd d gulhdm d 
stiryam ajahhartana. 

Von der Verhiillung der Sonne wahrend des Regena wird in ganz 
anderen Ausdriicken gesprochen; so 5,59,5 von den Maruts: si^ryasya 
cdk§uh pra Tninanti vrs^ibhih^ >»sie beeintrachtigen das Auge der Sonne durch 
Regen“ ; 5, 63,4 von Mitra-Varuua: tdm dbhrena vrsfyd guhatho divi^ ,,ihr 
verhiillt die (Sonne) am Himmel durch Gewolk, durch Begen“. 
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Bahev gehen die Verrichter eines Sattra sechs Monate aufwarts, 
sechs Monate timgekehrti)/^ Audi in diesem Falle ist mir selir 
zweifelliaft, ob auf das Wiedererscheinen der Sonne nach Beendigung 
der Regenzeit Mngewiesen ist. Ware das der Fall, so miiUte dock 
wenigstens damit die Zeitangabe in Einklang stehen; als Norm 
der Regenzeit gelten aber niclit seclis, sondern, wie z. B. Mann 9, 304 
zeigt, vier Monate. Auch ist doch gar nicht von der Wiederkehr der 
Sonne aus den Regenwassern, sondern von ihrer Empfangnis in 
den Wassern, ihrer Geburt aus den Wassern, also ihrer Entstehung 
in den Wassern, mit denen sicherlich die himmlischen Wasser ge- 
meint sind, die Rede. Die ganze Geschichte von der Geburt der 
Sonne im sechsten Monat ist offenbar nur erfunden, um fur die 
Vorgange des Gavanayana eine Begriindung in kosmischen Vor- 
gangen zu geben. Der Visuvat- oder Divakirtya-Tag ist der Sonne 
heilig^). Dieser Tag ist der Geburtstag der Sonne, und wenn die 
Geburt der Sonne in seeks Monaten vorbereitet wird, so geschieht 
es, weil Feiern, die sich fiber seeks Monate erstrecken, den Visuvat 
einleiten. Im Aitareyabrahmana (4, 18, If.) wird in bezug auf die 
Sonne am Visuvat-Tage nur gesagt: ,,Sie begehen den EkavimiSa- 
Tag, den Visuvat, in der Mitte des Jakres. Durch diesen Ekavimsa 
koben die Gotter die Sonne zur Himmelswelt em.por®).^‘ Das ist 
dem Sinne nack ziemlick dasselbe, was in 10, 72, 7 gesagt ist, nur 
wird dort auek nook der Ort angegeben, aus deia die GOtter die 
Sonne emporhoben : der eamudrd, das Meer. Aus dem Meer ist aber 
die Sonne auck nack der oben angefukrten Stelle des KB. (25, 1) 
kervorgegangen. Zur Erklarung des Ajyasastra aamvdrdd urmir 
mddhumdm ud drat (4,58, 1) wird dort bemerkt: „denn aus dem 
Meere, aus den Wassern gekt diese (Sonne) auf^)."" 

10, 114, 4, wo die Identitat der hier wie so oft als Adler {suparM) 
bezeichneten Sonne mit dem irdiseken Agni ausgesprochen ist, 

apas tapo 'tapyemta ids tapas taptvd garbham adadhata taia e§a adityo 
^jdyata §asih€> mdsi tasmdt sattrinah saspie nidsi divaMrtyam upayanti sa §an 
mdsdn udann eti sad dvrttdms tasmdt sattrinah sad evordhvdn mdso yanti §ad 
dvrttdn. 

2) §Br.l2, 1, 2, 2 aditydd visura^itam {dem niraminmta); §Br. 12, 1, 3, 14 
atJia yad vi^uvantam upayanti | adityam eva devatdm yajanta adityo devatd 
[lies: adityade^ ?] hhavanty ddityasya sdyujyam salohatdni jay anti. 

eJeavimiam etad ahar upayanti visuvantam madhye samvatsarasyaitena vai 
devd ehavimienadityam svargdya lokdyodayacchan. 

'*) samudrad dhy eso ^dbhya udaiti. Auf die Stelie wird Nir. 7, 17 ver- 
wiesen: samudrad urmir madhumdm ud drad ity adityam uktam vvanyanto 
samudrdd dhy eso ^dhhya udetlti ca brdhmanam. 
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wixd von der Sonne gesagt: ,,Der eine Adler, er ist in das Meer 
eingegangen; er beschaut diese ganze Welt^).^' Fiir die Sonne ist 
also der Aufenthalt in dem Meere ebenso diarakteristisch wie das 
tibersclianen der Welt. 

Der Vogel im Meer begegnet mis noch einmal in 10, 177, 1: 
,,Den Vogel, der mit des Asura Zauber gesalbt ist, sehen im Herzen, 
im Geist die Erleuchteten. Inmitten des Meeres erblicken ihn die 
Seber; die Statte der Stralilen suchen die Weisen^).'' Geldner er- 
Idart bier den Vogel als das innere Licht der seberischen Erkenntnis 
nnd Erleuclitung im Herzen, fiir das anch das Meer nur ein bild- 
licber Ausdruck ist. jpaddm iibersetzt er mit jjSpur^*'; was miter 
der ,,Spur der Lichtstrablen, die die Weisen sucben'', zu verstehen 
ist, ist mir nicht recbt klar. Ich halte diese Deutung nicbt fiir 
richtig. Das mdricmdm paddm, das die Weisen suchen, ist doch 
offenbar die Statte, wo der Vogel sicb aufbalt, oder der Vogel selbst, 
von dem die Strablen ausgeben. Diesen Vogel schanen die Er- 
leuchteten mit dem geistigen Auge; fiir das leibliche Auge ist er 
dureb Zauber unsicbtbar. Sie erblicken ihn inmitten des Meeres; 
es bandelt sicb also um eiiien Vogel, der im Meere verborgen ist, 
den nur die Seher dort scbauen konnen. Das kann doch nur, wie 
librigens aucb Sayana erklart, die Sonne sein, die auch der Dicbter 
von 10, 72, 7 smnudrd d gulhdm, ,,im Meere verborgen'', nennt®). 

ekah suparndh sd samudrdm d viveda sd iddm vUvam bhuvanam vi caste. 

patamgdm aktdm dsurasya mdydyd Tirda paSyanti mdnasd vipaScitah | 
samudre antdh Jcavdyo vi cahsate mdrlclndm paddm icchanti vedhdsah. 

Auch in den Rohitaliedern des AY. ist von einem samudrd die Rede, 
den Rohita durchleuchtet; so AV. 13, 1, 36, wo Rohita deutlich mit der 
Sonne identif iziert wird : ut tvd yajnd brdhmaputd vahanty adTivagdto hdrayas 
tvd vahanti \ tirdh samudrdm dti rocase ^rnavdm, ,,Die durch brahman ge- 
reinigten Opfer fiihren dich herauf; die falben Reisepferde ziehen dich. 
Durch das Meer, iiber die Fiut strahlst du“. Hier hat der Dichter doch 
offenbar an das Himmelsmeer gedacht, das die aufgehende Sonne mit ihren 
Strahien durchdringt. Dafiir spricht auch, daB bei der Wiederholung der 
beiden ersten Padas in AV. 13, 1, 43 die Pp. -Version ghrtam pibantah, 
„Schmelzbutter trinkend'% anstatt adhvagdtah bietet. Das laBt sich doch 
nur dahin verstehen, daB die Falben auf der Fahrt von der himmlischen Flut 
trinken, die so oft ghrtd genannt wird. Das Himmelsmeer scheint auch in 
AV.13, 2, 14 gemeint zu sein: ydt samudrdm dnu iritdm tat sisdsati sHryah | 
ddhvasya vitato mahdn pUrvai cdparai ca yah, ,,Was langs des Meeres ge- 
lagert ist, das bestrebt sich Stirya zu gewinnen. Sein Weg ist ausgedehnt, 
lang, sowohl der nach Os ten wie der nach Westen gewandte**. In 13, 1, 26 
wird fiir samudrd arriavd gebraucht: rohito divam druhan mahatdh pdry 
arriavdt sdrvd ruroha rohito rdhah, ,, Rohita stieg zum Himmel auf aus der 
groBen Flut; alle Aufstiege ist Rohita aufgestiegen'*. Wenn Rohita AV. 13, 
1, 1 gebeten wird: udihi vdjin yd apsv dntdh, „Komm herauf, du Sieger, 
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Wir finden die Sonne also sowohl in denHiminelsstri^men, wo sie 
den Menschen sichtbar dahinzieht, als aiich in einem Meere, wo 
sie sich, dem gew5hnlichen Menschen verborgen, niir dem 
schanenden Seher offenbart. Die beiden Vorstellungen lassen sicli, 
wie mir scheint, nnr unter der Annahme vereinigen, daB nach vedi- 
schem Glauben die Sonne am Abend in das Meer eingeht, sich in 
der Zeit, wo sie iinsichtbar ist, d.h. in der Nacht, dort aufhiilt 
und am Morgen ans diesem Meer aufsteigt, um ihren Lauf in den 
kreisenden Himmelsfltissen anzntreten. DaB die Sonne am Morgen 
aus den Wassern aufgeht, am Abend in die Wasser eingeht, v^^ird 
AB.4, 20, 1 3 in der Erklarung von abjdh in RV. 4, 40, 5 gesagt Und 
KB. 18, 9 wird anlaBlich des AvabhU^^a bemerkt: ,,Jenen, der dort 
gltiht (die Sonne), snchen sie so dnrch die Pressungen zn eiiangen, 
den aufgehenden durch die Fruhpressung, den in der IVIitte (seines 
Laufes) befindlichen durch die mittaghche Pressung, den unter- 
gehenden durch die dritte Pressung. Wenn jener in die Wasser ein- 
gegangen ist, wird er Varuna. Darum bringt man einen fiir Varuna 
bestimmten Kuchen auf einer Schiissel dar^).‘‘ Man hat sich also 
die Sonne sicherlich als wahrend der Nacht in den Wassern weilend 
gedacht. Nun wird aber KB. 25, 1, wie wir sahen, in Anlehuung 

der du in den Wassern bist“, so hat Henry gewiB recht, wenn er be- 
hauptet, der vajin in den Wassern konne ntir die Nachtsonne sein. Merk- 
wiirdigerweise tritt im folgenden Verse (AV, 13, 1, 2) vdja fur vajin ein: lid 
vdja dgan yd apsv dntdh, „Heraufgekommen ist die Siegesbeute, die in don 
Wassern ist**. Anders liegt die Sache in AV. 13, 1, 45: sHryo dydin stiryah 
prtMvim S'Arya apd paiyati, „Surya iiberschaut den Himmel, Suiya die 
Erde, Surya die Wasser**. Hier sind die Wasser Himmel und Erde offenbar 
nur anger eiht, um den Begriff des Weltalls zum Ausdruck zu hr ingen. Das 
Gleiehe ist in AV. 13, 2, 30 der Fall: rdcase div>i rdca^e antdrikse pdtmnga 
prthwydm rdcase rdcase apsv dntdhy ,,Du strahlst im Himmel, du strablst im 
Duftraum, du Vogel, du strahlst auf der Erde, du strahlst in den Wassern**. 
Aber bier fabrt der Text fort: ubJid samudrad rdcyd vy apitha devd devdsi 
niahisdh svarjit, ,,beide Meere hast du mit deinem Strahlenglanz dureh- 
drungen. Ein Gott bist du, o Gott, ein Biiffel, ein Ersieger des Sonnenlichts**. 
Der dritte Pada kehrt mit geringer Abweichung in AV. 13, 2, 10 wieder: 
uhhd samudrau krdtund vi blidsi. Ich halte es fur das Wahrscheinlichste, daO 
unter den ,, beiden Meeren** hier das himmlische und das irdisehe Meer zu 
verstehen sind. Oder Sollte hier schon die spatere, S. 306 besproehene Vor- 
stellung zutage treten, daB die Sonne in der Nacht in den westlicheii Ozean 
versinkt und am Morgen aus dem ostlichen Ozean wieder auftauclit ? 

Die Strophe wird ebenso wie in §Br. 6, 7, 3, 11 auf die Sonne bezogeii. 

adbhyo vd esa prdtar udety apah sdyam praviiati. 

amum evaitat savanair Ipsanti yo "sau tapaty ^idyanta7n pratahsavanena 
madhye santam madhyandinena savanendstam yantam trtlyasavanena sa vd 
eso ^pah praviiya varuno hhavati tasmad vdrunam ekakapalam purodaiam 
nirva/pati. 
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an den Text des Mantra anch von dem. Anfgehen der Sonne aus 
dem Meere gesprochen. Unter dem Meer aber, aus dem die Gotter 
die Sonne geholt, in das sie eingeht, in dem sie verborgen weilt, 
aus dem sie aufgeht, hat sich der fern von der See wohnende vedi- 
sche Inder sicherlich nicht das die Erde umgebende Meer, sondern 
das Meer im Himmel gedacht, das wir schon als die Heimstatte 
Somas kennen gelernt haben. Das wird durch. AV. 17, 1, Sbestatigt, 
wo die Elut, aus der die Sonne sich erheben soli, als salild bezeichnet 
wird, also mit einem Namen, der, soviel ich wei6, niemals fiir das 
irdische Meer gebraucht wird: ,,M0gen sie dich nicht in der Flut, 
inmitten der Wasser, Ustig schadigen, die da mit Schlingen nahen; 
mOgest du, die Verwiinschung hinter dir lassend, zu diesem Himmel 
aufsteigen^).‘‘ Als . . .^) 

Die Nachtsonne im Himmelsmeer hat auch im Ritual einen Aus- 
druck gefunden. Ausfiihrlich wird in den Brahmanas und Srauta- 
sutras die Einholung der Vasativari- Wasser am Abend behandelt^). 
Dabei stehen sich zwei Anschauungen gegeniiber. Nach der Dar- 
steUung im SBr. 3, 9, 2, 4ff. soUen die Vasativaris aus einem 
flieBenden Wasser gesohSpft werden^), und zwar solange es noch 
Tag ist. Sollte aber die Sonne vorher untergegangen sein, so soil 
man versuchen, es aus dem GefaB {nindhya) eines Somapressers zu 
nehmen, das bei Tage gefullt war. Ist auch das nicht mOglich, so 
soli man das Wasser sch5pfen, wahrend man einen Feuerbrand 
Oder ein Stiick Gold dariiber hMt; beide reprasentieren die Sonne. 
Die Vorschriften lassen deuthch erkennen, daB man in den Vasati- 
varis die Vertreter der von der Sonne durchstrahlten Himmels- 
wasser sah. Nach anderen 

md tvd dahhant saliU apsv dntdr yd pdMna upatisfhanty dtra | Tiitvddastim 
divam d ruksa etdm, 

2) [Es fehlen die Blatter 18—20 des MS. Bie Materialien geben keinen 
Anbalt dafur, welche weiteren Belege fur die Nachtsonne im Himmelsmeer 
si© enthalten haben.] 

3) Apg. 11, 20, 6-13; Katy. 8, 9, 7-11; Man. 2, 2, 5, 13-17; Baudh. 6, 
32; Hillebrandt, Bituallit. p. 128, Ved. Myth. P 455; Caland-Henry, 
Agnistoma p. 119. 

Vgl. SBr. 3, 9, 4, 25. 

[Es fehlen die Blatter 22 und 23 des MS. HI. 24 beginnt mitten in der 
Besprechung von 3, 6, 5, deren Anfang im folgenden (in [ ]) in Ermanglung 
anderer XJnterlagen aus dem jZusammenhang rekonstruiert ist. Fiir den 
SchluB der Ausfuhrungen iiber die Vasativaris bieten die Mat. ebenfalls 
keine Anhaltspunkte. Bie von Liiders angegebenen Srautasutra-Stellen ent- 
halten die gleichen Vorschriften wie das SBr., geben aber vor den Bestim- 
mungen dariiber, was zu tun ist, wenn vor dem Sehopfen der Vasativaris 
die Sonne untergegangen ist, noch einige weitere Vorschriften, die im SBr. 
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[Von der Sonne in dem Meer im h5clisten Himmel ist auch in 
3, 5, 5 die Rede : 'pdti 'priydm ripo dgmm paddm v£h pdti yahvdi cdranmn 
siryasya | pdti ndbha saptdilrsdnam agnih pdti devdndm upamddam 
rsmh. Geldner tibersetzt: „Er htztet den lieben Gipfel der Erde, 
die Spur des Vogels; der Jiingste btitet den Weg der Sonne. Agni 
hutet im Nabel (der Erde?) den Siebenk5pf igen ; der Aufreclxte 
liutet den Aufmunterer (?) der Getter/' Die ganze Strophe soli 
,,Agnis Geheimnisse'' behandeln, und zu seiner Ubersetzung des 
fdti bemerkt Geldner: „,hutet', namlich als sein Geheimnis", zu 
paddm veh: ,,Die Wegspnr {paddm) der in der Luft fliegenden Vogei 
kennt nach 1, 25, 7 nur Gott Varuna. So ist auch Mer die Spur des 
Vogels zu verstehen, ebenso in i, 164, 7; 3, 7, 7 und 10, 5, 1, Es ist 
etwas, was das menschliche Auge nicht wahrnimmt, ein gOttliches 
Geheimnis." Nun heiBt es allerdings in 1, 25, 7 zur Bekraftigung 
von Varunas Allwissenheit, er wisse die Spur der durch die Luft 
fliegenden VOgel und die des Schiffes als Meergott^); aber diese 
Stelle zur Erklarung des paddm veh von 3, 5, 5 zu verwenden, gelingt 
nur durch die Deutung des pdti als „hutet (als seta Geheimnis)'', 
die nicht nur an sich ungereohtfertigt ist, sondern auch zum Fol- 
genden nicht paBt: denn weder von dem Lauf der Sonne, noch 
erst recht von dem devdndm upamdda — nach Geldner der Soma 
Oder das Opfer — ist einzusehen, wieso sie Geheimnisse Agnis sein 
soUen. Geht man unvoreingenommen von dem einfachen Wortlaut 
von 3, 5, 5 aus, so kann paddm v6K\ nur „die Statte des Vogels'" 
sein, ein Ort, den Agni beschiitzt, und dieser Ort wird welter durch 

fehlen. Nach ApS. und Baudh. soli man schdpfen, wo sich Schatten und 
Sonnenschein henihren {chaya/yai catapata^ ca aamdhhu gfhnati), wobei nur 
ApS. hinzufugt, wenn man nicht den Schatten einer Woike (? lies obhroccha^ 
yam fur abMcchaymn) finde, konne man den des eigenen Korpers, eines 
Baumes oder des Ufers benutzen (yady ahliicchdyam na vinded dtmano 
vrTcsasya kulasya vd chdydydm); nach Katy. schopfe man ,,im Schatten, 
(das Wasser) mit Darbhagras bedeekend“ {chdyaydm darbhair antardhaya)^ 
nach Mto, „wo sich Schatten und Sonnenschein bervihren, (das Wasser) mit 
Darbhagras oder der Hand bedeckend“ (cJidyatapayoh aanidhdv apidhdya 
darbhaih pdnind va), TS. 6, 4, 2 gibt dazu eine Deutung, die Caland wio 
folgt ubersetzt : „Wenn es Tag ist, begibt sich die Nacht ins Wasser hiiiein; 
deshalb sieht das Wasser am Tage dunkel aus (yE?,av v'dco^) ; wenn es Nacht 
ist, begibt sich der Tag ins Wasser hinein; deshalb sieht nachts das Wasser 
hell aus. Er schopft es, wo sich Schatten und Sonnenschein beruiiren; so 
schdpft er ihm die Erscheinungsform (die Farben) von Tag und Nacht.“ In 
welcher Weise Liiders in den Vorschriften der Srautasutras eine Symboli- 
sierung der Nachtsonne im Himmelsmeer erkannte, ist aus dem erhaltenen 
Material nicht ersichtlich.] 

vedd yd vlndm paddm antdrihsena pdtatam | vMa ndmh aamudriyah. 
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rip6 dgram cliarakterisiert. Die Bedeutung von np ist ebenso dunkel 
wie die von rdp, das 4, 5, 8 fiir rtp eintritt^). Darin aber hat Geldner 
gewiB recht, daB ripd dgram einen Ort im hochsten Hinxmel be- 
zeichnet. Dann aber muB auch paddm veh diesen Ort bezeichnen, 
und der ,, Vogel'' kann nur ein Ausdruck fiir die Sonne sein, die 
gleich darauf nnter ihrem eigentliclien Namen surya erwahnt wird. 
Wenn Agni einerseits das paddm der Sonne, anderseits ihren Gang 
sehiitzt, so ist das paddm offenbar die Statte, von der die Sonne 
ansgeht, also der samudrd, das Meer, aus dem sie ihren t%lichen 
Lauf antritt. Dieser Gedanke wird im folgenden noch weiter axis- 
gefhhxt. Geldner will ndbhi auf den Nabel der Erde beziehen xind 
darin das Opfer oder den Opferplatz sehen. Er beruft sich auf 
VS. 23, 62 ,,dies Opfer ist der Nabel der Welt Allein in unserm 
Verse ist doch gar nicht von dem Nabel der Welt die Rede,sondern 
von dem Nabel des SiebenkCpfigen. Der saptdilrsan aber bleibt 
bei Geldner s Auffassung v5llig unerklart; die Verweise auf den 
arhdm saptdMrsdnam 8, 51, 4, die dhiydm saptdSlrsnlm 10, 67, 1 
sind ganzlich belanglos. Der Siebenkopfige kann meines [Er- 
achtens^) nur das himmlische Meer sein, aus dem die sieben 
HimmelsstrOme flieBen, das Meer, in dem auch Soma weilt, der 
im letzten Pada der Strophe als devdndm upamdda bezeichnet 
wird und als dessen Schutzer Agni in 10, 45, 12 somagopd genannt 
wird. Die folgende Strophe (3, 5, 6) spricht den gleichen Gedanken 
wie 3, 5, 5 noch einmal aus: ,,Den Schlauch der himmlischen Nah- 
rung, die schmelzbutterreiche Statte des Vogels, die beschiitzt 
Agni unablassig^)." 

Die gleiche Bedeutung wie paddm veh in 3, 5, 5. 6 hat nihitam 


pdti priydm rupd dgram paddm veh. Bloomfield, JAOS XXVII 74ff., 
halt rdp fur die ursprungliche Form und weist ihr die Bedeutung „ascent“ zu. 
ay am yajho bhuvanasya ndbhih. 

[Es fehlen Bl. 26—28 des MS.; die Materialien geben zur Eiillung der 
Liicke niehts an die Hand, weshalb sie aus dem ^Zusammenhang versucht 
werden muBte. Die Deutung von ndhhd saptdilrsdiiam und devdndm upa- 
mdda ist den Kranzchen-Notizen entnommen, wo (in anderem Zu- 
sammenhang) 3,5,6 so libersetzt wird: „Er sehiitzt die hochste Statte, 
die Statte des Vogels (= Sonne), den Weg der Sonne; er sehiitzt am 
Xabel (= in seinem Ursprungsort) den Siebenkopfigen (Ozean), er sehiitzt 
den Aufmunterer der Gotter (= Soma = Wasser).'* DaB in der Liicke 
1, 164, 7 behandelt war, ergibt sich mit Sicherheit aus dem Hinweis unten 
S. 311.] 

■*) sasasya edrma gTvrtavat paddm v6s tdd id agni rah§aty dprayuechan. 
"Gber saadsya carman als Bezeichnung des Wasserbehalters im hochsten 
Himmel vgl. Bd. II. 
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paddm veh an den drei andern von Geldner ziir Erklarnng von 

3, 5, 5 herangezogenen Stellen. 

1, 164, 7 ist eine Ratselstrophe, auf deren zweite Hiilfte unten 
(S. 311) naher eingegangen warden wird. In der ersten Hiilfte IieiBt 
es: ,,Hier soli nur der sprechen, der die niedergesetzte Stiitte dieses 
teuren Vogels kennti).“ Audi Geldner bezieht die ganze Strophe 
auf die Sonne; er iibersetzt „die hinterlassene Spur dieses lieb” 
werten Vogels^ und beinerkt, die Wegspur der Sonne sei ebensu 
unsichtbar und geheimnisvoll wie die des Vogels. Danacli wiire 
also Mer fiir ,,Sonne“ die Bezeiehnung ,,Vogel“ nur wegen der 
beiden gemeinsainen Unsichtbarkeit der Wegspur gewiihlt. Eiii- 
faclier und natiirliclier ist es jedenfalls, auch Mer pa dam rth als 
die Statte der Sonne zu fassen; wo sich dieses nihitam paddm teh 
befindet, sagt deutlich 10, 5, 1, wo es von Agni heiBt: „Er sdimiegt 
sich an das Enter im SdioBe der beiden Geheimen, an die in der 
Mitte des Quells niedergesetzte Statte des Vogels^).*' iidhan wie 
utsa sind (vgl. Bd, II) ebenso wie sasdsya carman Bezeiclinungen 
des Urquells, des WasserbeliMters im hOchsten HimmeL] 

In dem gleichen Sinne zu verstehen ist natiirlich auch in 3, 7, 7 
,,die liebe niedergesetzte Statte des Vogels' % die die sieben Vipras 
m,it den fiinf Adhvaryus schutzen^), Nach Geldner liuten sie ,,als 
ihr liebes (Geheimnis) die Mnterlassene Spur des Vogels." Ab- 
gesehen davon, daB mir die Erganzung von ,, Geheimnis" nicht 
gerechtfertigt erscheint, ist es mir nicht klar, wie das zu verstehen 
ist; der in der Luft daMnziehende Vogel hinterlaBt doch gerade 
keine Spur. 

Mit den vorgeschlagenen Erklarungen laBt sich schlieBlich auch 

4, 5, 7 vereinigen, wo der Wunsch ausgesprochen wird, das Denken 
mOge Agni erfassen und sasdsya cdrmann ddlii cdru pfsner dgre 
rupd drupitam jdbdru. Die Dunkelheiten dieses Verses sind aller- 
dings nach Oldenberg ein Noli me tangere; der Versueli einer l)eu- 
tung mag doch vielleicht gewagt werden. Zu cdrn werden wir, vie 
schon Geldner vorgeschlagen hat, ein Wort wie ,, Enter" zu er- 
ganzen haben; drtipitam, das sicherlich wegen des Anklanges an 
rdp gebraucht ist, wird etwas wie ,,versetzt auf" bedeiiten und 
gdhdru wird, wie Geldner bemerkt, von Sayana und Devaraja zu 

ihd bravUu yd Im angd veddsyd vanidsya nihitam paddm veh. 

2) sisahty udhar ninyor updstha 'dtsasya nvddhye nihitanb paddm veh. 

adhvarydbhih pancdhhih saptd viprdh priydm raksante nihitam paddm 

veh. 

6705 Ltiders, Vamna I. 
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Naigt. 4, 3 anf die Sonnenscheibe bezogen. Wir dxirfeix also viel- 
leicbt tibersetzen: ,,das schone (Euter) der Prsni im Schlaueii der 
himmlischen Nabning, die auf die Spitze der rup versetzte Sonixe/' 
Mit dem, was wir bisber tiber den samudrd nnd sein Verhaltnis zur 
Sonne kennen gelernt haben, steht das durchaus im Einklang, wenn 
auch selbstverstandlich bei der Unsicherheit der Bedeutnngsansatze 
die Stelle nicht als vollgiiltiger Beweis gewertet werden kann. 

Die Vorstellung von dem nachtlichen Aufentlialt der Sonne inx 
Meer lebt in veranderter Form noch in der mittelalterlichen Kunst- 
dicbtung, obwohl sie mit den allgemeingiiltigen Anschaunngen der 
Zeit tiber den Sonnenlauf unvereinbar ist^). Die Kavyadichter 
lassen die Sonne noch immer am Abend in das Meer versinken, 
aus dem sie sich erst am Morgen wieder erhebt, aber das Meer, in 
dem die Sonne in der Naeht weilt, ist nicht mehr das alte vedische 
Himmelsmeer, sondern das Meer, das Indiens Kiisten umspiilt oder 
das mythische, die Erde unagebende Meer, der Okeanos der Griechen, 
in dem. das Licht des Helios versinkt (11. 8, 485), ans dem sich 
Helios und Eos erheben (II. 7, 422; Od. 22, 197). So begriindet z.B. 
Magha in einer Utpreksa, auf die hier nicht weiter eingegangen zu 
werden braucht, den Sonnenuntergang mit dem Wunsche der Sonne, 
in den westlichen Ozean einzutauchen oder sich von dem Unter- 
gangsberg in den westlichen Ozean zu sttirzen^). Am Morgen wird 
die Sonne von den Himmelsgegenden an ihren Strahlen wie ein 
ICrug aus dem Wasser des Ozeans heraufgezogen^). Und da6 man 
sich die Sonne die ganze Nacht tiber im Ozean ruhend dachte, zeigt 
&s. 11, 45: ,,Offenbar wurde die Sonne, die wahrend der Nacht in 
das Wasser des Ozeans eingetaucht war, ununterbrochen von der 
Flamme des Stutenfeuers gebrannt, so da6 sie jetzt aufgehend 
diesen KOrper zeigt, der weiBlich ist wie die gltihenden Kohlen 
von Khadiraholz^).'^ [Das Gleiche ergibt sich aus einer Beschrei- 


^) Siehe tiber diese Kii'fel, Kosmographie, S.135. 

6is. 8,71 : aparavarirdseh Hsiretararocisdpy apdm tatisu manktum Ise; 
9, 1 : payasi prapitsur apardmhunidJier adhirodhum astagirim ahliyapatat. 

11, 44: kalasa iva gai'lydn digbhir dkrsymndnah . . . jalanidhi- 
jalamadhydd esa uttdryate '‘rhah. 

pciyasi salilardSer naktam antar nimagnah sphu^am anisam atdpi jvd- 
layd vddavdgneh | yad ayam idam ida/mm angam udyan dadhdti jvalitakha- 
dirakas^hangdraganram vwasvmi. [Das MS. des Kapitels endet hier. Die 
Paginierung der beiden letzten Blatter mit 30^ und 30^ beweist, daB sie 
ein naehtraglicher Einschub sind, daB also darauf noch etwas folgte und 
somit der SchluB des Kapitels verlorengegangen ist. Der Verlust des Titel- 
blattes dieses Kapitels macht es unmoglich, zu sagen, wieviel fehlt, doch 
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bung des Sonnenaufgangs im 3. Kapitel von Dandins Dasakuiiia- 
racarita (p. 68). Der Dichter erklart liier, waruni es der „aiis dein 
W eltmeer emporgestiegenen' ‘ {mahdrnavonmagna) Morgensoime 
nocli an Glut gebriclit: ,,Die Sonne wurde s^^^htbar, (nocli) schwacb 
an Glut gleiclisam weil sie abgekiililt war durcli den Aufeiithalt 
ini SchoBe des Ozeans/^^)] 

deutet die (sonst nirgends angewandte) Paginierung mit a uiid b darauf hiii, 
da0 noch eine ganze Anzahl von Blattern folgten, da Lliders andernfalls 
wohl elier die SchluBblatter umpaginierfc haben wurde.] 

samudragarbJiavasajadiJcrta iva tnandapratdpo divasaharah prddur Hsit. 
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DIE SONNE ALS SPENDERIN DES REGENS 

Zu der Vorstellung von der Sonne in den himnilischen Wassem 
stimmt es auch, daB sie als Spenderin des Regens gilt. 

In einem Zaubersprueh gegen steehende Schnaerzen, AV. 7, 107, 1, 
heifit es: „Vom Himmel lassen die sieben Strahlen der Sonne die 
Wasser, die aus dem (bimmlischen) Meere stammenden StrOme 
herabflieBen ; die haben dir den Stachel gelOst^).“ Der Regen des 
Himmels, die Ursache der Nahrung, ist auch TA. 1, 7, 1 gemeint, 
wo von den sieben Sonnen gesagt wird: „Die alle erhellen fiir diese 
Welt den Himmel, Nahrung als Milch gebend, ohne zu wider- 
strebeu®).“ TB.l, 7, 1, 1 wird eine Spende an Surya begriindet; 
,,Die Sonne halt in jener Welt den Regen. Sie ist es, die dieser 
Welt Regen verleiht*).“ Man hat die Regengewahrung dann auch 
einem besonderen Strahl der Sonne zugeschrieben. TA. 4, 8, 4 lautet 
ein Spruch: „Svaha! ich opfere dich dem regenbringenden Strahl 
der Sonne^).“ Dazu wird TA. 5, 7, 7 angegeben, der regenbringende 
Strahl sei der ptmya-StrahD). Zu dem, abgekiirzten Spruch svdJid 
swyasya rasmaye vrstivanaye in VS. 38, 6 wird ebenfalls SBr. 14, 2, 
1, 21 bemerkt: „Es ist ein einzelner Strahl der Sonne, Vrstivani 
mit Namen, dutch den sie alle diese Geschbpfe erhalt. Den stellt 
er damit zufrieden®).“ 

Als Quelle des Regens gait die Sonne aber schon in rgvedischer 
Zeit. In 5, 83, 4 wird die Regenzeit geschildert: „Die Winde wehen, 

dva divas tdrayanti saptd siiryasya raimayah \ dpah samudriya dhdras 
ids tc ialydm asisrasan. 

te asmai sarve divam d tapanti \ urjam duhdna anapasphurantah. 

2) suryena vd amu§miml lohe vr^ir dJirta | sa evasmai vrstim niyaccliati. 

*) svahd tvd suryasya raimaye vrqtivcmays juhomi. MS. 4, 9, 7 erweitert, 
aber teilweise verderbt : svdM tvd vdtdya suryasya ra&mtye sitd Vfstisanaye 
samjuhomi svdhd. 

®) yo vd asya punyo roAmih | sa vrstivanih. 

*) suryasya ha vd eko radmir vrstivanir ndma yenemdh sarvd prajd hihharti 
tarn, evaitat priridti. 
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die Blitze fallen, die Pflanzen richten sieh auf, die Sonne fJicBt 
uberi).“ e, 67, 6^) wird von der Sonne gesagt; „Uml gefestigt ist 
das alle Gotter darstellende ») Gestirn; es hat Erde und Himmel 
mit dem Labsal beider*) bezogen.“ Audi hier ist init dem dhm 
offenbar die Himmelsflut gemeint, aus der sich. der Regen ergieBt. 

So seltsam die Vorstellung, daB die Sonne den Regen cntlaBt, 
zunachst erscheinen mag, so wird sie dock sofort begreiflic-h als 
eine Folge der ohne weiteres verstandlichen und bis in die iilteste 
Zeit zuruckgehenden Vorstellung, daB das Wasser in der heiiJen 
Zeit dureh die Sonne aufgesogen wird. Von den aclit Pflichten des 
Kbnigs, die er mit Gottern und Naturerscbeinungen teilt, wird die 
,,Sonnenpflicht“ Manu 9, 305 erklart; „Wie die Some aclit ^ilonate 
lang das Wasser mit ihxen Strahlen aufzieht, so soil er stiindig 
Steuern aus dem Reiche ziehen; denn das ist die Somenpflicht®}.‘'’ 
Ram. 4, 28, 3 wird der Beginn der Regenzeit gescliildert; ..Xacb- 
dem der Himmel dureh die Strahlen der Some die Peuchtigkeit 
der Meere getrunken, gebiert er die neun Monate lang getragene 
Leibesfrucht, das Lebenselixier ®).“ In seiner Erklaruiig von 1, 164, 2 
bemerkt Yaska, Nir. 4, 27, daB die sieben Strahlen fiir die Sonne 
die Feuchtigkeit zusammenbringen"). TA. 1, 8, 1 vird gefragt, wo 
die Wasser sich niederlassen, wenn sie in der heiBen Zeit von hier 
fortgehen®). Die Antwort lautet; ,,Die Wasser sind in der Sonne 
zusammengebracht®).“ Von den bei der Some sich sammelnden 

prd vatd vdnti patdymiti vidyiita ud osadlur jihate pinvate svdJu 
2) drlho ndksatra utd visvddevo bhumim dtmi dyam dhdsindyok* 

So wohl richtig Ludwig, der auf SBr. 2, 3, 1, 7 ete vai visve derfi 
rasmayah verweist [Bleistiftzusatz : auch TB .1, 6, 7. l§Br. 9, 2, 13. beides 
falscli]. 

So nach Geldner, der dhdsindyoh (Padap. dlidslna- ftyoh) in. dlidsbm 
ayoh zerlegt. 

astau iiidsdn yathddityas toyam harafi i^asmibliik 
tathd haret karam rdstrdn nityam arkavratam hi tat 
navamdsadhrtam garhJiaiy bhdskarasya gahhastihliih 
pltvd rasa^n samudrmicim dyauli prasute rasdyaiiam 
Gorr. 4, 27, 3: astanidsadlirtam garhliam blidskarasya gabltastihliih 
rasam sarvasarnudrmidm dyauh prasuie rasdyanam 
Hier ist das navamdsa-, das durcli das Bild des garblia veranlafit ist, mit 
RucksicM auf die wirklichen Verhaltnisse durcli astamasa- ersetzt; die 
Regenzeit umfaBt vier Monate (Manu 9, 304). Auch sonst ist der Text 
geglattet, aber nicht gliicklich; blidskarasya gabhastibliih ist im Gruiicie nur 
in Verbindung mit pltvd vcrstandlich. 

saptdsmai rasmayo rasdn ahliisanndnayaritl. Auch die dort gegebone 
Etymologie von grlsma : grasyante ’smm rasdh berulit auf dieser Vorstellung. 

8) hvemd dpo nivisante yadlto ydnti samprati. 
dpah surye samdhitdh. 
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Wassern wird in dem Mantra fiir einen der Vajapeyagrahas ge- 
sprochen, der mit mannigfachen Abweichungen^) TS. 1,7, 12, 2; 
KS.14, 3; MS.l, 11, 4; TA.l, 22, 8; VS. 9, 3; SBr. 6, 1, 2, 7 vor- 
kommt : ,,Den kraftnahrenden Saft der Wasser, den hellen, der bei 
der Sonne zusammengebracht ist, der der Saft des Saftes der Wasser 
ist, den besten von eucli nehme 

Auf die bei der Sonne sich sammelnden Wasser ist auch wohl in 
1,86,5 angespielt: ,,Ilim (dem Opferherrn=^)) sollen die Welten 
gehorcben, der iiber alien Volkern (sein moge), sogar (iiber) die znr 
Sonne geflossenen Labsale^).“ Der Sinn scbeint zn sein, da6 dem 
Opferherrn auch die himmlischen Wasser, natiirlich weil sich aus 
ihnen der Regen ergieBt, zu Gebote stehen sollen. Geldners Uber- 
setzung: „der die V5lker iiber (schattet) wie die flieBenden Labsale 
die Sonne^' kann ich nicht als richtig anerkennen. Die sasrusir isah 
sollen die Regenwolken sein ; aber abgesehen davon, daB ich nicht 
glaube, daB isah jemals direkt die Wolken bezeichnet, warum sollten 
sie ,,flie6end'' genannt sein? Auch wer Geldners Ansicht teilt, daB 
cid bedeuten kann, muB in den sasrilslr isah doch wenigstens 

die himmlischen Wasser sehen, die iiber die Sonne dahinflieBen, 
aber der Vergleich ist wenig wahrscheinlich. 

Wenn in 5, 47, 3 die Sonne ,,der (befruchtende) Stier, das Meer, 
der rOtliche Voger‘ genannt wird^), so wird ulcsd auf ihre regen- 
spendende Tatigkeit gehen, wahrend sie durch samudrah als der 
Ort gekennzeichnet ist, an dem die Wasser von der Erde zusammen- 
kommen. Der vedische Dichter hat die eigentliche Bedeutung von 
samudra sicherlich noch gefiihlt. Diese auf Ludwig zuriickgehende 


KS. udayaynsam; TA. udayamsanx MS. suryan iukram; TS. surya- 
rasmmi; VS. surye santam; VS. SBr. samdhitam; MS. tarn te gr-. 

2) a'pdm rasam udvayasam surye Sukram samdbhrtam | apdni rasasya yo 
rasas tarn vo grh?idmy uttamam, Wunderlich ist die Erklarung des rasa als 
Wind in §Br. : esa vd apdm raso yo ^yam pavate sa esa surye sarndhitah surydt 
pavata evarn evaitena rasam ujjayati. 

In V. 4 vlra genannt- 

*) asyd srosantv d bh'tXvo viivd ydi carsantr abhi | siiram cit sasrdslr isah, 
Viel klarer wiirde der Text natiirlich sein, wenn man dbhuvah und yah, beides 
auf sasrilslr isah bezogen, lesen diirfte; der zweite Pada konnte leicht unter 
dem EinfluB von 4, 7, 4; 5, 23, 1 viivd ydi car§antr abhi umgestaltet sein. 
Vgl. Oldenbergs Bemerkungen. 

uksd samudro arusdh suparrydh. Bergaigne, Rel.Ved. II, 101 wollte die 
Ausdriieke auf Agni oder Soma beziehen. Da die Gottheit im folgenden als 
der bunte in die Mitte des Himmels gesetzte Stein {mddhye divo nihitah 
pfinir dima) bezeichnet wird, ist die Beziehung auf die Sonne sicher; vgl*. 
SBr. 9, 2, 3, 14 asau vd ddityo ^imd prinih. 
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Erklarung scheint mir weit befriedigender zu sein als die Geldaers, 
der in samudra ,,das Meer des Lichts^' sehen wilD). 

Der Gedanke, daB die Sonne das Wasser von der Erde aufzielit, 
spielt auch in die Ratselstrophe 1, 164, 7 hinein: „Hier soli niir der 
sprechen, der die niedergesetzte Statte dieses teiiren Vogels keniit. 
Aus ihrem Kopfe lassen seine Kiihe Milch stromen ; in das Wasser 
als Hlille sich kleidend, haben sie es mit dem FuBe getninken^).'* 
DaB ich das nihitam paddm veh, ganz anders als Geldner, als die 
Statte der Sonne im hochsten Hiinmel auffasse, iiabe ich schon 
oben auseinandergesetzt ; ich kann Geldner aber auch in der Deu- 
tung der zweiten Halfte der Strophe nicht folgen. Er tibersetzt: 
„Aus seinem Haupte geben die Kiihe Milch. Korperform an- 
nehmend, haben sie das Wasser mit dem PuB getrunken.'^ Zur 
Erklarung bemerkt er: ,,Die Kiihe sind die Regenwolken, das 
Haupt die Sonne (Say.), der PuB die Stralilen der Sonne, mit denen 
sie das Wasser aufzieht. Obwohl sie normale Korperform haben, 
milchen sie aus einem Haupt und trinken mit dem PuB. Ein Para- 
doxon.^^ Danach mliBte dem Ratsel die absurde Vorstellung zu- 
grunde liegen, daB die Regenwolken mit den Strahlen der Sonne 
das Wasser hinaufziehen^), und ganzlich unverstandlich bleibt es 
doch, was denn die normale Korperform sein soli, die die Regen- 
wolken beim Entlassen und beim Aufziehen der Wasser aimehmen. 
Heines Erachtens konnen die gdvah nur die Strahlen der Sonne 
sein^), wie xibrigens schon der hier, wo er einmal das Richtige hat, 
von Geldner nicht beachtete Sayana bemerkt. Es scheint mir ferner 
sicher, daB slrsndh hier den Gegensatz zu padd bildet, also von dem 
Kopf der Kiihe die Rede ist^). Bei den unter dem Bilde der Kuh 
auftretenden Sonnenstrahlen wird das obere, im Himmel befind- 
liche Ende als Kopf, das untere, die Erde berulirende, als PuB 
bezeichnet. Im Himmel lassen die Strahlen die Milch, die himm- 
lischen Pluten, als Regen herniederstromen ; aiif der Erde saugen 
sie das Wasser ein. Schwierigkeiten bereiten nur die Worte vcwrlm 
vdsdnah. In 1, 164, 47 werden die ,,gelben Adler“, die das Wasser 
von der Erde in den Himmel befordern, apo vdsdnah, ,,m Wasser 

1) Sayana steht der Erklarung von samudrdh bilflos gegenliber. 

2) ihd hravltu yd Im angd veddsya vamdsya nihitam paddm veh ) slrsndh 
kslrdm duhrate gavo asya vavriin vdsdnd udakdm paddpuh* 

s) Deiissen, Gescb. d. Pbilos. I 1, 110 bait das allerdings fiir ricbtig, 
AV. 13, 4, 6 sind unter den vatsdh wabrscbeinlicb die Strahlen der 
Sonne zu verstehen. 

5) Das hat Henry, Atb. V. Livre IX, p. 145, ricbtig erkaniit. Die Kiibe 
sind aber nur die Strahlen, nicht, wie er annimmt, auch die Wolken. 
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sich kleidead'S genannt. SoUte nicht auch in unserer Strophe uda- 
ham sowohl zu vdsandh als auch zu apuh geh5ren und der Dichter 
die beiden Vorstellungen von der Tatigkeit der Strahlen, das Sich- 
einhtillen in das Wasser und das Trinken des Wassers, miteinander 
vermischt haben'? 

Es ist allerdings nicht ganz sicher, ob mit den hdrayah suparndh 
in 1, 164, 47 die Sonnenstrahlen gemeint sind. Der Text lautet: 
krsndm niydnam lidrayah suparnd ap6 vdsdnd divam dt patavii | 
td dvavrtran sddanad rtdsydd id glirtena prthivt vy iidyate'^), ,,Auf 
schwarzer Balm fliegen die gelben Adler, in Wasser sich kleidend, 
zum Himmel auf . Die sind vom Sitze des Rta zuriickgekehrt ; dann 
wird die Erde mit Schmelzbutter^) genetzf. Yaska, Mr. 7, 24, er- 
klart krsndm niydnam als die Nacht, die hdrayah suparndh als die 
Strahlen der Sonne. Danach wiirden also die Sonnenstrahlen bei 
Nacht mit der Feuchtigkeit in den Himmel aufsteigen und zwar 
zu dem Sitze des Rta, der, wie wir sehen werden, mit dem Meere, 
in dem sich die Sonne aufhalt, identisch ist, und von da als Regen 
auf die Erde zuriickkehren®). 

Diese Erklarung ist wahrscheinlich richtig. Moglich ist es aber 
auch, wie Geldner annimmt, daB die hdrayah suparndh die Flammen 
Agnis sind und das krsndm niydnam der Rauch, in dem sie zum 
Himmel aufsteigen. Die Vorstellung, daB Agni durch seinen Rauch 
die himmlischen Wasser mehrt, liegt wohl auch der schon oben 
S. 294 angefiihrten Strophe 3, 22, 3 zugrunde, wo von Agni gesagt 
wird, er gehe zu der Flut des Himmels, zu den Wassern oberhalb 
und unterhalb der Sonne. SBr. 7, 1, 1, 24 wird jedenfalls der erste 
Pada dgne divo drno.m dcchd jigdsi erklart: „Die Wasser wahrlich 

1) Die Strophe kehrt AV. 6, 22, 1; 9,10,22; 13,3,9; MS. 4, 12, 5; 
KS. 11, 9, 11, 13; TS. 3, 1, 11, 4 wieder. Von den Abweichungen sind inhalt- 
lich nur asitavarnd harayah, miho vasanah in TS. von Interesse. Die Lesarten 
sadandni ratrl in KS. 11, 9, sadanani krtvd in TvS. beruhen sicherlich auf 
Verderbnis. AV. 6, 22, 1 ist die Eingangsstrophe eines Mamtliedes; hier 
scheinen die hdrayah suparndh auf die Maruts umgedeutet zu sein. 

ghrtd isfc hier selbstverstandlich ein Ausdruck fiir das himmlische XaJ3. 
Henry, Ath. V. Livre IX, p. 155, hat den Pada ganzlich miBverstanden- 
Vollig verfehlt ist auch Deussens Deutung der Strophe auf den Nachtpfad 
der Sonne, Gesch. d. Phil. II, S. 118. 

Durga will, worauf schon Roth, Mr. S. 110, aufmerksam gemacht 
hat, hrsyidin niydnam auf den dunklen, d.h. nordlichen Lauf der Sonne 
beziehen: Wahrend des nordlichen Laufes bringen die Sonnenstrahlen die 
Feuchtigkeit in den Himmel und kehren wahrend des siidlichen Laufes 
mit der Feuchtigkeit auf die Erde zuriick. Diese Deutung ist aber sicherlich 
verfehlt. Hezieht sich die Strophe iiberhaupt auf die Sonnenstrahlen, so 
kann die schwarze Bahn wohl nur auf die Nacht gehen. 
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sind die Flut dieses Himmels ; zu ihnen geht er dur ch seinen E auch ») .“ 
An anderen Stellen wird dann auch direkt von der \ crwandlung 
des Opferfeuers in Regen gesprochen; so in dem Agniliede I, 

VO V. 2 lautet: ,,Deine Adler verwandeln sich in Eile(?): der 
schwarze Stier hat gebriillt, wenn das (so ist). Er ist nrit den (Blitzen), 
die wie holde (Frauen) lacheln, gekominen. Es fallen die Regengiisse, 
die Wolken doniiem^)/^ 

Auf dieser Theorie von der Regenentsteliniig beruht auch 1 , ItU, 
51 : 5 , Dies ist das gleiche Wasser, das anf iind ab geht iin Laiif der 
Tage. Wahrend die Regenwolken die Erde stiirken, starken die 
Fener den HimtneP)/^ In dem Verse wird doch nicht niir auf die 
Wechselwirkung zwischen Himmel nnd Erde im allgemeinen bin- 
gewiesen; durch die Erwahnung des Wassers, das imnier dasselbe 
bleibt, wird auch angedeutet, worin sie besteht : in dem Rauch der 
Opferfener steigt das Wasser auf, das als Regen auf die Erde zuriiek- 
kelirt. Die gleiche Vorstellung tritt ofter in den Brahmanas liervor: 

AB. 4, 27, 6: ,, Durch den Rauch starkt diese Erde Jenen 
Himmel, durch den Regen jener diese^)“; 

SBr. 5, 3, 5, 17: ,,Aus dem Feuer wahrlich entsteht der 
Rauch, aus dem Rauch die Wolke, aus derWolke der Regen: 
aus dem Feuer wahrlich entstehen diese 

SBr. 7, 4, 2, 22: ,,Denn diese beiden Welten exgieBen 
Samen; diese (irdische Welt) wahrlich ergieBt Samen von 
hier nach oben als Rauch; der wird in jener (himmlisehen 
Welt) zu Regen, und diesen Regen (ergieBt) jene (himmlische 
Welt) von dort®).^‘ 

Als Regenbringer tritt uns das Feuer auch in dem Vasistha 11,13 
angefiihrten Sprueh entgegen: ,,Das Vaisvanarafeuer ist der Brali- 
mane, der als Gast ein Haus betritt. Von ihm gewinnen sie Wasser 
und von dem Regen Speise, denn die Leute wissen, daB die (gast- 
liche Aufnahme) eine tibel abwehrende Zeremonie ist").^' 

Nebeneinander wird die Entstehung des Regens aus dem Feuer 

1) dpo vd asya divo ^rnas td esa dhumendcchaiti. 

2) d te stLparnd aminantam evaih krs7i6 nondva vrsahJio yddlddni | mvdhliir 
nd smuyamdndbhir dgat pdtanti miTia standyanty ahTird. 

samdndm etdd udahdm no caity dva cdhabTiih | bhumim parjdnyd jinvanti 
divarn jinvanty agndyah. dhumenaiveyam amum jinvati vrsfydsav mimn. 

agner vai dhumo jay ate dhumdd abhram abhrdd vrstir agner vd eta jdyante. 
imau Tiy eva lokau retah sincata ito vd ayam urdlivam retail sincati 
dhumam sdmutra vrstir bhavati tdm asdv amuto vrstim. 

’) vaiivdnarah pravisaty atliitir brdhmano gfhani tastnad apa dnayanty 
annam varsdbhyas tdm hi idnlirn jand viduh. 
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Iliad seme Herabsendung durch die Sonnenstrahlen KS. 11,10; 
TS. 2, 4, 10, 2; MS. 2, 4, 8 erwahut^). Dort werden Darbringungea 
fiir Agni dhamacchad^), die Marats und Surya rorgeschrieben, am. 
Regea zu erzwingen; denn diese drei Gottheiten gebietea iiber den 
Regen and verteilen ihn^). tJber ibre Tatigkeiten wird im einzelnen 
bemerkt ; Agni laBt von hier aas den Regen aufsteigen^) ; die Marats 
lenken nach KS. TS. den entsandten Regen ^), nach MS. lassen sie 
ihn aas jener Welt herabfallen®); von der Sonne wird in MS. karz 
gesagt, daB sie den Regen mit ibren Strablen stromen laBt’), 
wabrend in KS.TS. angegeben wird, daB es regne, wenn sie sicb 
mit ihren Strablen der Erde zugewandt (oder nach unten gewandt) 
herambewege®). Nach Sayanas Erklarang ist das die Zeit, wo die 
Sonne mit nach anten gerichteten stechenden Strahlen im Uber- 
maB Hitze verbreitet . Ob ein ursachlicher Zasammenbang zwiscben 
der Entstehung des Himmelswassers darcb das Feuer and seiner 
Entsendung darcb die Sonne im Regen angenommen warde, gebt 
aas der Darstellung nicht deatlicb bervor; Mana 3, 76 wird dieser 
Zasammenbang aasgesprochen: ,,Eine Opfergabe, die richtig ins 
Feaer geworfen ist, gebt zar Sonne. Aas der Sonne entstebt der 
Regen, aas dem Regen die Speise, davon die GescbOpfe^®).'' 

Die Stelle wird als brdTimana auch Nir. 7, 24 zitiert. Der Text schlieBt 
sich eng an den von TS. an. 

Die Bedeutung von dhdmaccliad, das dfter als Bezeiclinung des regen- 
spendenden Agni erscheint, ist schwer festzustellen. Sayanas Erklarang in 
TS., dhdmdny asmadgrhadlny andhaharddikayd vrstydcchddayati, trifft sicher 
nicht das Richtige. Nir. S. 110, ubersetzte Roth es mit „Selbsteinhuller“; 
im PW. wird ,,seinen Wohnsitz verhiillend, ~ versteckend, d.h. seine Stelle 
wechselnd“ als Bedeutung angegeben. Keith iibersetzt in TS. dement- 
sprechend ,, hiding his abode“ ; die Bedeutung wird aber eher ,,sein Wesen 
verhullend‘‘ sein. 

KS. TS. eta vai devatd varsasyeiate (TS. vrspyd Hate); MS. ete vai vrstydh 
praddtarah. 

*) agni?' vd iio vrs^im ud Irayati. MS. mit spateror Textanderung vrstmi 
tUe. In KS. TS. wird noch hinzugefugt: dhamacchad iva (TS. add. JcJialu 
vai) hhutvd varsati, „gleichsam dhamacchad geworden, regnet er“. In TS. 
ist der Satz unrichtig hinter die Bemerkung iiber die Sonne gestellt; er 
bezieht sich aber nattirlich nicht auf die Sonne, sondern auf Agni. 

marutah srstdm (KS. add. vrs^i?n) nay anti. 

®) maruto ""mutas cydvayanti. '^) td?n suryo rahnihhir varsati. 

KS. yaddsd ddityo ^rvdn (TS. yadd khalu vd asdv ddityo nyan) raimibhih 
parydvartate ^tha varsati. — Die ganze Stelle wird Nir. 7, 24 im wesentlichen in 
tibereinstimmung mit dem Texte von KS. (aber nyan statt arvdn) angefuhrt. 

nyaghhutais tlvrai raSmibhih . . . atiiayena samtdpa?n Jcaroti. 
agnau prdstdhutih samyag dditya?n upatisfhate 
dditydj jdyate vrstir vrs^er annarp, tatah prajdh 
Mit der Variants brahmann ddityam upagacchati auch Mbh. 12, 263, 11. 
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7, 76, 2 lieiBt es: dbhud u ketur usdsah piirdstdt pmticy dgful ddhi 
liarmyebhyah, „Erschienen ist das Banner der Usas im Osten; aiis 
den Hausern ist sie entgegengekoinmen“. Der-Ausdruck ddhi 
harmyebhyah laBt daraiif schlieBen, daB man sich die Usas wahrend 
der Nacht in einem festen Behaltnis eingeschlossen dackte; man 
vergleicke fiir harmyd 5, 32, 5, wo von Indra gesagt vird, er habe 
den Danava in das Hans des Dunkels getan: ydd im . . . ydyutsan- 
tam tdmasi harmyd dhdh. 

Mehr lernen wir aus 7, 88, das allerdings ein naheres Eingehen 
erfordert. Das Lied, dem Vasistha in den Mund gelegt, ist be- 
stimnit, den Zorn Varunas zu besanftigen. Der Dieliter Idagt, daB 
er in Ungnade gefallen ist, und weist den Gott darauf bin, daB ihr 
Verhaltnis friiher ein anderes war; V. 5: „Wohin ist diese unsere 
Freundschaft gekominen, da wir friiher ohne Feindsehaft uns ge- 
seliten? Ich ging zu dem groBen Bau, selbstherrlicher Varuna, zu 
deinem tausendtorigen Hause^).“ Dieser Besuch wfrd in den ersten 
vier Strophen naher gescliildert. 

V. 1 ; prd iundhyuvam vdrundya presthdm matim vasistha milk use 
bharasva | yd im arvmcam karate ydjatram sahdsrdmagham vfsamni 
brhdntam, ,,Bringe, Vasistha, ein gliinzendes, sehr liebes Gedicht 
dem lohnspendenden Varuna dar, der den Verehrungswiirdigen. 
tausend Gaben Austeilenden, Stierltraftigen, GroBen herwarts lenken 
soir*. Das yah kann, ohne dem Texte Gew'alt anzutun, dock weder 
auf Vasistha, wie Lanman, Reader, meint, noch, wie Oldenberg 
vorschlagt, auf rmti, „dem sich Vorstellung von etwa sterna unter- 
geschoben haben mag“, sondern nur auf Varuna bezogen werden®). 


1) kvd tydni nau sakhyi babhumh sdcmahe ydd avrkdm purd cit j brhdniam 
mdnam varuna svadhavah saMsradvaram jagama grhdni te. 

*) bamit erledigt sicli Oldenbergs Vorschlag, die folgenden Akkusative 
auf Varuna zu beziehen. 
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Das Objekt von arvdncam karate ist iiur durch Attribute gekeniv 
zeichnet. NacK Sayana sind sie auf die Sonne {surya) zu bezieheii, 
und ibm haben sich Ludwig und Geldnert). angeschlossen^). Von 
den Beiwortern laBt sich zwar nur brhdt von Surya nachweisen^), 
docli lassen sich schlieBlich auch die ubrigen von der Sonne ver- 
stehen. Vergeblicli aber frage ieh micli, wie denn Vasistha dazu 
konxmeix sollte, den Varuna zu bitten, ihm die Sonne herzuschaffen. 
Geldner sieht in cd; 2a b den Gegensatz zu 2cd und meint, es 
solle dem Vasistha ein Schaiispiel, der Wechsel von Tag und Nacht, 
vorgefxihrt werden. Selbst wenn das richtig sein sollte, was ich 
niclit zugeben kann, so brauchte Vasistha den Varuna doch nicht 
zu ersuchen, ihm die Sonne herzuschicken, um den Tag kennen zu 
lernen, da die Sonne bei Tage ja jedem Menschen sichtbar ist. Wie 
sollte man iiberhaupt auf den Gedanken gekonxmen sein, von einer 
Entsendung der Sonne zu einem Sterblichen zu fabeln, da die 
Sonne doch ihre unabanderliche Bahn am Himmel dahinzieht? 
Und woher soil der Horer entnehmen, daB es die Sonne ist, die 
Varuna hersenden soli? Von Gottern wird kr oder d kr in Verbindung 
mit arvdc gebraueht, wenn es sich um das Herlenken ihres Ge- 
spanns zu dem Beter handelt^). Im ahnlichen Sinne wird der Aus- 
druck arvdg ni yam gebraueht^). So ist es doch das Natiiiiichste, 
auch in unserem Verse rdtham zu erganzen, wie schon Geldner K. 
vermutet hatte ^). Drei der Beiworter werden auch sonst von Gotter- 
wagen gebraueht®); sahdsrdmagka ist dna^ Xeyoyevov, dem Sinne 
nach aber entsprechen ihm Beiworter von Gotterwagen wie satdd- 
vasu{'^)’^), maghdvan^), vdsumat^), vasuvdhana^^), und mir scheint, 
daB gerade sahdsrdmagha fur den Wagen viel besser paBt als fur 

1) Wohl auch GraBmann tJ., der von einem „LichtroB*‘ spricht. 

2) sHryasya hrhatdh 9, 75, 1; 10, 27, 21. 

1, 55, 7 arvdnca lidrl vandanasrud a hrdhi, ,,Lenke die beiden Falben 
her, (Indra,) der du auf Lobpreisungen h6rst‘"; 5, 43, 5 7idrl rathe sudhiXrd 
yoge ari^dg indra priyd JernuM huyarndnah, ,,Lenke die beiden Falben, die 
bei der Ansehirrung am Wagen gutgejochten, die lieben her, o Indra, wenn 
du gerufen wirst‘^ 

1, 92, 16; 7, 74, 2 arvdg rdtham sdmanasd ni yacchatam, ,,Hierher (ihr 
Ai^vins) lenkt eines Sinnes den Wagen zur Emkehr“; 8, 35, 22 arvdg rdtham 
ni yacchatam. 

®) Auf Oldenbergs seitsame Frage, ob die Akkusative auf Indra gehen, 
braucht wohl nicht weiter eingegangen zu werden. 

yajatd 1,181,3; brhdt 1,35,4; 1,48,10; 3,53,1; 7,78,1; vfsan 
1, 82, 4; 1, 157, 2; 1, 177, 3; 5, 75, 1; der Gott ist vfsarathah 5, 36, 5; die 
Gotterpferde sind vfsarathasah 1, 177, 2; 6, 44, 19. * 

•) 1, 119, 1. 8) 1, 157, 3 ») 1, 118, 10; 7, 67, 3; 7, 71, 3. 4. 

5, 75, 1. 
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die Sonne. Ich bin daher tiberzengt, daB der Vers iiiehts weiter 
als eine Selbstanfforderiing des Vasistlia entliiilt, eiii Lied zii 
dichten, durch das Varuna veranlaBt warden soli, seiiien Wivien 
herzulenken, d.h. zn ihm zu kommen. So lieilit es aiicli in dem 
Vamnaliede 1 , 25 , 18 : ,,Sehen mochte icli nmi den fiir alle Sehens- 
werten, sehen mochte ich (seinen) Wagen auf Erden. Muge er an 
meinen Liedern Gefallen finden^).'' 

Die folgende Strophe schlieBt sich eng an die erste an: ddha nr' 
dsya samdfsamjaganvdn agner dnikam mninasya juarmi ; svdr ydd uA- 
mann adhipa to dndho 'bM md vdpiir drsdye ninlytit, Geldnert). will 
asya auf Surya beziehen und iibersetzt die erste Vershalfte: ,,riid 
nun ich zu seinein Anblick gekommen bin, so halte ich ihn fiir dus 
Antlitz des Agni, des Varuna.“ Ich kann ihm nieht folgen, da 
meiner Ansicht nach ini ersten Verse gar nicht von Surya die Rede 
ist. Geldners Auffassung leidet aber davon abgeselien aueh an 
innerer Unwahrscheinlichkeit. Es ist richtig, daB in 1 , 115 , 1 ^} die 
aufgehende Sonne das Antlitz der Gotter, das Auge Mitras, Varunas 
und Agnis genannt whd; allein warum sollte Vasistha betonen, 
daB ihm die Einsicht, daB die Sonne das Antlitz des Agni und des 
Varuna ist, erst jetzt gekommen sei, ^^ddhd nv dsya samdfsufn 
jaganvdn‘\ was dock nur bedeuten k5nnte, ^als er den ihui von 
Varuna zugeschickten Surya erblickte*'? Diese Einsicht hiitte er 
ja taglich auch ohne den personlichen Besueh der Sonne gewinnen 
k5nnen ! Meines Erachtens hatte Geldner im Komm. den Satz, wie 
iibrigens vor ihm schon GraBmann und Ludwig^), vdllig riclitig 
verstanden: ,,Und nun endlich zu seinem (des Varuna) Anblick 
gekommen seiend, meine ich, daB das Antlitz des Varuna das des 
Agni sei‘', d.h. er scheint inii‘ an Glanz dem Feuer zu gleicheii. Die 
Worte soUen offenbar nichts weiter besagen, als daB der in dem 
ersten Verse ausgesprochene Wunscli erfiillt und Varuna in leucli- 
tender Gestalt dem Dichter genaht ist. DaB asya sich nieiit auf 
Surya, sondern nur auf Varuna beziehen kann, scheint mir auch 
daraus hervorzugehen, daB der im folgenden geauBerte Wunscli, 
wie immer man ihn auch verstehen mag, uiizweifelhaft wieder an 
Varuna gerichtet ist. Der Dichter bittet den Gott, ihn an eineii 

1) ddrAam nu visvddarsatmn ddrsam rdtham ddlii hsdmi ] eta jiisata m& 
giraJi, 

2) == AV. 13, 2, 35. Dort auch im vorhergehenden Verse (34) : citrdm deva- 
ndm hetd^r dnlham. 

*®) Nur mamsi ist bei Ludwig im AnschluB an Say ana (stavai) falsch durch 
„ich will preisen“ wiedergegeben. 
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bestimmten Ort oder zu einer bestimmten Sache zu fuhren, nm, 
die Wundererscheinung zu sehen (abM md vdpur drsdye ninlydt). 
Das Ziel muB ganz oder teilweise in den Worten svdr ydd ddmann 
adhipd u dndhah ausgedriickt seiix^). Da es sich in dem ersten Teile 
des Liedes, wie aus V, 5 deutlich. bervorgebt, um den Besucb des 
Vasistha in dem Hause des Varuna bandelt, so ist zu erwarten, 
daB als Ziel, da es nicht direkt als Wohnstatte Varunas bezeicbxxet 
ist, docb irgend etwas genannt ist, was fiir diese Wohnstatte cbarak- 
teristisch ist. Dazu stimmt vortrefflich svdr ydd dimann, das 
Geldner K. zuerst ricbtig als ,,was die Sonne im Felsen ist*^^ erklart 
hat. Varunas Wobnung ist, wie wir sahen, im h5cbsten Himmel; 
nur dort kann auch die Ruhestatte der Sonne sein, und aus unserer 
Stelle k5nnen wir waiter entnehmen, daB man sie sich dort in 
einem Felsen eingeschlossen dachte. 

Schwierig sind die Worte adhipd u dndhah, Alle Ubersetzer fassen 
dndhah als ,,Dunker', und Oldenberg hat sich ihnen angeschlossen^). 
Die Bedeutung ,,Dunker' wird flir dndhas nur an drei Stellen des 
RV. angenommen, auBer an unserer Stelle in 1, 62, 5 und 1, 94, 7. 
In 1, 62, 5 heiBt es: ,,Wahrend du (, Indra,) von den Ahgiras ge- 
priesen wurdest, hast du das dndhas zusammen mit der Morgen- 
r5te, der Sonne, den Kuhen aufgedeckt^)/' Nun wird vi vr aller- 
dings nicht nur mit dem Akkusativ der aufgedeckten Sache, sondern 
auch mit tdmas verbunden und bisweilen mit dem Zusatz jyotisd^). 
In unserem Verse konnen aber die Instrumentale nicht mit jydtisd 


An nnd for sich konnte natiirlich auch ma dor Akkusativ des Zieles 
sein, und das nimmt Geldner U. an, wenn er iibersetzt : ,,Di© Sonne, die im 
Fels(versehluJB) ist, und die Finsternis moge mir der Oberaufseher vorfuhren, 
um das Sehauspiel zu sehen. “ Allein ahhi m, kann hier doch unmoglich in 
der iibertragenen Bedeutung unseres ,,vorfuhren“ gebraucht sein. Der 
Hinweis auf die spatere Bedeutung von ahhi nl, ,,auf dem Theater auf- 
fuhren“, nxitzt gar nichts; suryam abhinayati konnte im spateren Sanskrit 
hochstens bedeuten ,,er stellt durch Gebarden die Sonne dar“. Ebensowenig 
kann vdpus „Schauspier‘ sein. svdr ydd adman . . . ahhi md ninlydt konnte, 
wenn rnd der Akkusativ des Zieles sein soli, nur den Sinn haben: ,,er moge 
die Sonne im Felsen zu mir bringen^, was, wie mir scheint, ein hochst alberner 
Wunseh im Munde des Vasistha sein wurde. tTbrigens hatte Geldner im 
Kommentar die Konstruktion ganz richtig erklart. 

2) Aber Bergaigne, jStudes ( J. A. 1884 I p. 215f.) s. v. dndhas wider- 
spricht der Aufspaltung von dndhas in zwei Homonyme und erkennt 
nur dndhas == ,,Soma'‘ an. 

grndno dhgirohhir dasma vi var usdsd suryena gdhhir dndhah. 

1, 92, 4 gdvo nd vrajdm vy i(,sd dvar tdmah% 1, 91, 22 tvdm jydtisd vi 
tamo vavartha; 4, 52, 6 vy dvar jydtisd tdmah; 5, 31, 3 vi jydtisd samvavrtvdt 
tamo "vah, Ebenso dpa vr 4, 45, 2; 7, 75, 1- 10, 73, 11; 10, 88, 12. 
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auf einer Stufe stehen; Morgenrote, Borne nnd Kiilie siiicl die auf- 
gedeckteii Dinge, und waruni. sollte das iiiit iliiieii ziisamiiieix ge- 
nannte andhas iiiclit wie gewohnlielx den Soma bezeiclinen ^ ) ? Wird 
docli ancli 8, 3, 20 von Indra gesagt, daS bei seinen Kampfcii gegeii 
die Damonen die Feuer leuchtend herrorgekommeu sind. die Sonne 
und Soma, der indrisclie Saft^). Etwas anders liegt die Saelie in 
1, 94, 7: ,,Du, Gott (Agni), scliauest selbst dureh das and has der 
Naeht^).“ Hier scheint allerdings die Bedeutung .^Dunkel'* am 
nachsten zu liegen; aber konnte nicht auch liier etwas wie ,jiie 
triibe Flut der Nacht^' geineint sein^)? Allein wie xiian dartiber 
auch denken mag, jedenfalls ist die Bedeutung ,,Dunkek' fiir 
andhas sehr schwach bezeugt. An unserer Stelle hat man sie in 
andhas ja auch nur deshalb gesucht, well man glaubte, in dndlias 
das Gegenstxiek zu svdr finden zu miissen. Der Wechsel von Tag 
und Nacht, Licht und Finsternis, sollen nach Geldner die Gelieim- 
nisse des Himnxels sein, die Vasistha kennen zu lerneii wunscht und 
deren Sehaustellung seine Weihe zum Rsi vorbereitet. Ich kann 
von alledem in dem Liede nichts entdecken. Vasistha auBert nur 
den Wunsch, in den Wohnsitz Varunas gefulirt zu warden, um die 
Wunderdinge, die sich dort befinden, zu sehen. Wenn zu diesen das 
andhas gehOrt, so kann es nicht das Dunkel sein, da dies in Varunas 
Wohnstatte nicht vorhanden ist®), sondern nur der Soma, der in der 
Tat, wie wir sahen, seine eigentliche Statte im hochstenHimmel hat. 

adhipdh wird von alien Ubersetzern auf Varuna bezogen, und 
das ist vielleicht richtig. Der Satz ware dann im AnschluB an 
Geldner K. etwa zu konstruieren : ,,Was die Sonne im Felsen (ist, zu 
der moge er mich fiihren) und (ihr oder sein) Schiitzer mOge mich 

Auch liudwig iibersetzt bier ,,das Flussige“ und will es im Sinne von 
fpurlsa verstehen. 

2) nir agndyo tutucut nir u suryo nih soma Indrlyo msah, 

rdtryad cid dndho dti deva paiyasi. 

Mit einem ahnlichen kuhnen Bilde wird AT, 17, 1, 29 von der Wasser- 
flut der Rede gesprochen: ma md prapat pdpmd mold mrtydr antdr dadlm 
""ham salilena vdcdh. — Audi die von Geldner Gl. fiir die Bedeutung ,,Dunkel“ 
aus den Yajustexten beigebrachten Stellen sind keineswegs klar. MS. 4, 0, 7 
andho vd idam dsld avydvrttam aliar asm na rdtris tad devd rtugraliair vydvar- 
tayan yad rtugrahd gfhyante ’’hordtrayor vydvrttyai. KS. 7, 6 aliar -vai devdndm 
dsld Tdtry asurdndm te devds tamaso ""ndhaso mrtyo ratryd abhydplavamdndd 
abibhayus te chandobhir agnim anvdrabhanta ... ie devds taniaso ^ndliaso 
mrtyo rdtrydh pdram ataran yac chandobhir agnim upatisfiiate taniasa evaisdn- 
dhaso mrtyo rdtrydh pdratlrtih. 

*) Geldner K. behauptet, daB die Finsternis am Tage in der Felshohle 
eingesehlossen sei wie die Sonne in der Nacht. Ich weiB nicht, wo diese 
Torstellung ausgesprochen ware. 
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ZVL dem Soma fiihren, um, die wunderbare Erscheinung zu seheu/' 
Anch sachlich wiirde sich gegen die Bezeicliniing Variinas als 
Schiitzer der Sonne oder des Mmmlischen Soma nicht viel sagen. 
lassen, wenn auch dieser Zug in seinem Wesen nicht gerade be- 
sonders hervortritt. Die Stellung des u aber ist hochst befremdend; 
sie spricht entscliieden dafiir, daS adhi'pdh dndhah dem svdr ydd 
asman koordiniert ist. Von einem Schiitzen oder Beaufsichtigen der 
Sonne durch den himmlisclien Soma scheint allerdings sonst nicht 
gesprochenzu warden ; ziehtman aber die oben S. 26 Iff. zusammen- 
gestellten AuBerungen liber das Verhaitnis Somas zur Sonne in 
Betracht, so wird man es ohne weiteres begreiflich finden. Ich 
mochte daher der zuletzt vorgetragenen Auffassung von adhipd u 
dndhah den Vorzug geben iind den ganzen Vers iibersetzen: ,,Und 
nnn, da ich zu seinem Anblick gelangt bin, diinkt mich Varunas 
Antlitz das des Agni. Moge er mich zu der Sonne, die im Felsen 
ist, und der schtitzenden Somaflut fuhren, da6 ich die Wunder- 
dinge schaue.^' 

Mit dieser Deutung des Verses scheint mir auch V. 3 in Einklang 
zu stehen, der sprachlich keine Schwierigkeiten hietet: ,,Wenn wir 
beide, (ich) und Varuna, das Schiff besteigen werden, wenn wir 
mitten in das Meer hinaussteuern werden, wenn wir liber den 
Rlicken der Wasser fahren werden, wollen wir uns in der Schaukel 
dahinschaukeln zum Prunken^).^^ Nach Geldner K. entspringt Vasi- 
sthas Verlangen nach der Meerfahrt dem Wunsche, die Geheim- 
nisse des eigentlichen Elementes des Varuna zu schauen und so zu 
einem alle Geheimnisse kennenden Rsi zu werden. Von Geheim- 
nissen des Meers ist aber doch gar nicht die Rede, und als der 
einzige Zweck der Fahrt wird das Prunken angegeben. Die Haupt- 
absicht des Dichters ist doch, das innige Verhaitnis zu schildern, 
das einst zwischen ihm und dem Gotte bestand und das jetzt, wie 
er in V. 5 klagt, gestdrt ist. Die Schilderung ist in kunstvoller Stei- 
gerung aufgebaut. Zuerst versucht der Dichter, durch sein Lied 
den Varuna zu bewegen, ihu in Person aufzusuchen. Als das ge- 
gllickt ist, spricht er die Bitte aus, Varuna moge ihn an seine 
Wohustatte mitnehmen; daB er dabei auch den Wunsch auBert, 
die Wunder dieses Ortes zu sehen, sehe ich als nebensachlich an. 

Als Schiitzer der Sonne in ihrer Rnhestatte und zugleich des himm- 
lischen Soma werden wir Agni kennenlernen, der 10, 45, 5. 12 somagopdh 
genannt wird. 

d ydd ruhdva vdrunai ca ndvam prd ydt samudram Irdydva madhyam 
I ddhi ydd apdin sndbJiii cdrdva prd prenJchd ^nkhciydvaTiai iuhhe JcdTyi. 
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Offenbar erfiillt Vanina ancli die zweite Bitte seines CTiiiistliiiiijs 
nnd fiihrt iim iix sein himnalisches Hans Mnauf. Angesiclits der 
Sonne im Felsen nnd des Soma auBert Vasistlia dann den iieiien 
Wnnsch, mit Varnna zusammen eine prunkvolle Wasser&ikrt zii 
macben. Er will mit Varnna in ein Schiff steigen, nnd dieses Beliiff 
wird ancb eine Schankel genannt, nnd dadurcli vernit sicli das 
Wesen dieses ScMffes. In dem vorkergehenden Liede 7, 87, das 
wahrscheinlich von demselben Bicliter staninit, wild Vanina ge- 
riilnnt (V. 5): ^Der klnge Konig Varnna hat sieh diese goklene 
Schankel am Himmel znm Prnnken gemacht^).“ Xiemand wird 
bezw^eifeln, daB diese goldene Schankel die Sonne ist, nnd mir 
scheint, daB sich anch die Identitat der beiden Schankeln nielit 
bestreiten laBt. Es kommt hinzu, daB, wie wir selien werden, aneli 
im AV. die Sonne ein goldenes Schiff genannt wird. Die Vorstelhing, 
die hbrigens nnr in den beiden Vasisthaliedern zntage tritt, ist also 
die, daB Varnna in der Sonne als seinem Scliiffe am Himmel dahin- 
fahrt. Ist aber das Schiff, das Vasistha mit Varnna znsammen be- 
steigen will, die Sonne, so konnen das Meer, die Wasser nicht der 
irdische Ozean oder irdische Flhsse sein, sondern nnr das himm- 
lische Meer, das mit dem Somameer identisch ist, nnd, wenn die 
dpah von dem samudra verschieden sein soUten, die Mmmlisclien 
Fliisse. Ans dieser Feststellnng im Verein mit dem, was wir ans 
V. 2 entnehmen kormten, ergibt sich, daB man sich die Sonne in der 
Nacht in einem Felsen, zngleich aber anch in dem Meere ini hOchsten 
Himmel rnhend dachte, wobei es unklar bleibt, ob der Felsen in 
dem Meere liegt oder etw^a das Meer umgibt. Ans diesem Meere 
erhebt sich die Sonne am Morgen, um ihren Tageslauf in den Fliisseii 
in den nnteren Regionen des Himmels anzutreten. 

V. 4 berichtet von der Erfhllniig anch der letzten Bitte des Vasi- 
stha: ,, Varnna hat den Vasistha in das Schiff gesetzt. Der Ivnnst- 
reiche machte (ihn) znm Rsi dnrch seine Macht^), der Seller zn 
(seinem) Lobsanger in Heiterkeit der Tage, solange die Tage, so- 
lange die Morgenroten danern^).'^ Fhr die Frage, die nns bier be- 
schaftigt, hat der Vers im hbrigeii keine Bedentnng mehr. 

gftso raja vdrunas cakra eta/m divi prenkhdni hiranydyam Subhe kdm. 

2) Diesor Satz ist wenig Mar. Ob Geldner "U. mit Ilecht in die Wortc' 
den Sinn legt, Varuna babe den Vasistha durch den Anblick seiner Herrlieli- 
keiten (mdhobhih) zum Rsi gemacht, ist mir zweifelliaft. Ubrigens hat 
Sayana svapdm avohhih gelesen. 

2) vdsistham ha vdruno navy ddhad fsim cakara svdpa mdhohliih j stotdrain 
viprah sudinatve dJindm yan nd dydvas tatdnan ydd iisdsaJi. 

6705 Liiders, Varuna J. 


21 
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Eiixe Bestatigung der Geldnerschen Deutnng von svhr ydd dsman 
scheiat mir 8, 6, 28 zu lieferix. Das Lied 8, 6 besteht aiis 16 Treas. 
Das letzte Trca (8, 6, 46—48) ist eine Danastuti; die iibrigen sind 
aix Indra gerichtet. Das einzige Trca, in dem Indra nicht genanxit 
wird und das sich. nberbanpt im ganzen Ton von den andern, ab- 
hebt, ist 8,6,28—30. Es lautet: upahvare girmdm samgathe cw 
nadtndm ] dhiyd vipro ajdycuta || dtali samudrd'm udvatas cihitvdTn 
dva pasyati ] ydto vipdnd ejati | [ dd it pratndsya retaso jyotis pasyanti 
rasardm | para ydd idJiydte divd 1|, ,,In der Hohlung der Berge^) 
nnd an dem Vereinignngsort der Eiiisse wurde der Erregte durcb 
Gebet geboren. Von dieser Hohe scbant er beobachtend anf das 
Meer, von der er zitternd sich in Bewegnng setzt. Dann erst sehen 
sie den niorgendlichen Glanz des alten Samens, der jenseits des 
Hiniinels entziindet wird''. 

DaB der Gott, der bier gefeiert wird, nicht Indra sein kann, wie 
Sayana meint, scheint rair nahezu selbstverstandlich. Geldner, Ved. 
Stud. 3, 66 nndtj., will die erste Strophe anf Soma beziehen, ,,dessen 
Gebnrtsstatte das Gebirge nnd das angrenzende FlnBgebiet ist". 
In den Ved. Stud, bemerkt er, die Szenerie passe gut anf das nbrd- 
liche Kuruksetra. Er beruft sich weiter darauf, daB VS. 26, 15 die 
Strophe an der Spitze mehrerer Somastrophen erscheine nnd dort 
von Mahidhara richtig anf den Soma bezogen werde. In V. 29 soil 
Indra Snbjekt sein: ,,Er erspaht von seinem Standort ans den 
Soma." samudra soil hier wie oft hyperbolisch fur die voile Soma- 
kufe stehen. Da in der letzten Strophe voni Anfgang der Sonne 
die Eede ist, so soli das Trca anf die Morgenlibation anspielen. 

Gegen diese Anffassung, bei der sich der Inhalt des Trca als ziem- 
lich verworren nnd jedenfalls als ganzlich des inneren Znsamnaen- 
hanges entbehrend darstellen wiirde, hat sich schon Oldenberg ge- 
wandt. Er betont mit Eecht, daB die Verwendnng der Strophe im 
Yajnrveda an und fur sich nicht fur rgvedische Geltnng entscheiden 
konne. Oldenberg weist aber weiter anch darauf hin, daB es ganz 
nnsicher sei, ob sich in VS. die Strophe hberhanpt anf Soma be- 
ziehe, da zwischen ihr nnd den folgenden Somastrophen Abschnitt 
liege. Die Erklarnngen der Kommentatoren haben nattirlich, znmal 
sie auseinandergehen, nicht den geringsten Wert. Mir scheint jede 

Geldner iibersetzte Ved. Stud. 3,56 im AnschluB an Sayana {prante) und 
Maliidhara (nikate) ,,in der Xahe des Gebirges‘%tj. „im Versteck der Berge“. 
leh verweise auf die Bcsprechung des Wortes unten Kap. XI. 

ydtah entsprieht vielleicht dem dtah des Hauptsatzes, doch konnte 
es aueh auf samfiidrdm bezogen werden. 
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Beziehung auf die Soiuapflanze durch das samgatlie ca nadtml?n 
ausgeschlossen, das in VS. uixd SV.l, 143 durch das Jiingere sam- 
game ca nadlndm ersetzt ist. Daruuter kaun xmv eiae Stelle ver- 
standen werden, an welcher sick mekrere Fliisse vereinigeni), oder 
das Meer, der sam-udrd, Aber selbst, wenn man den Ausdruek auf 
das an die Berge grenzende FluBgebiet bezielien wollte, so kanii 
das nickt der Standort des Soma sein, denn der Soma wackst nur 
auf den Bergen, nickt an Fliissen^). Ick stimine ferner niit Olden- 
berg durchaus iiberein, wenn er sagt, dak man, wenn nickt starke 
Grllnde entgegensteken, Identitat des Subjekts in den beiden ersten 
Strophen annehmen mtisse, um so mekr als vfprah und ripmidk zu- 
sammenzustimmen scheinen^). Was Oldenberg dann aber weiter 
beibringt, um Indra als Gottkeit des Trca zu retten, ist ganz be- 
langlos, da es nickt den Kern der Sacke beriilirt. Er meint, mit 
viprah in V. 28 lieBe sick fsih als Attrikut des Indra in 8, 6, 41 rer- 
gleicken, und wenn in V. 30 von der Erlangung der Morgenrote die 
Rede sei, so passe das gut zu Indra, wogegen nur zu sagen ist, daB 
im Texte von der Erlangung der Morgenrote durch einen Gott gar 
nickts stekt^). DaB Oldenberg selbst nickt reckt an India glaubt, 
verrat er dadurck, daB er scklieBlick Brkaspati als die Gottkeit des 
Trca prasentiert. Es ersckeint mir unnOtig, auf diesen seltsamen 
Einfall naker einzugeken. Ebensowenig wird man geneigt sein, 
Hillebrandt zu folgen, wenn er Ved. Myth. I^, 333f. das Trca auf den 
aufgekenden Mond beziekt. Es ist dock kaum eine charakteristiscke 
Eigensckaft des Mondes, am Morgen aufzugehen, wie man naek 
V. 30 annehmen miiBte. Mir sckeint auBer Zweifel zu steken, daB 
in V. 30 von dem Sonnenaufgang die Rede ist. Den Beweis, daB 
mit dem ,,Glanz des alten Samens“ das Sonnenlickt oder die Somre 

1) So soheint nadlndm samgamah in der Anugita (Mbh. 14,27,21) in der viel- 
facli sekr gesuchten und schwerverstandlicheii Allegori© vom Brahma walde 
aufgefaBt zu sein : nadlndm samgamah caiva vaitdne samupaTivare 1 svdtnuitrptu 
yato ydnti sdJcsdd eva pitdmaham, „(Dort) ist die Vereinigung der Bllisse 
in der Hokle fur das Opfer, von wo die in ihrem Selbst Zufriedenen leibkaftig 
zu dem GroBvater geken“. Nilakantlia bemerkt zur Erklariing: mtano 
yogayajnavistdras tasyedam stJidnam vaitdnam hdrddJcd^ah samupahvare atyan- 
tagudhe. Die Stelle seheint eine Reminiszenz an die vedisch© Strophe zu sein. 

2) Siehe die vediscben Zeugnisse, die Hillebrandt, V.M. D 240 ff. ge- 
sammelt hat. 

DaB vipdnd 6jati auf das Meer geht, wie GraBmann annimmt, ist 
ganzlich unwahrscheinlich. 

Der nicht weiter begrundete Hinweis auf 3, 31, 10 ist ganzlich ver- 
fehlt, da das dort genannte pdyah pratndsya ritasah, wie wir spater sehen 
werden, etwas ganz anderes ist als das pratndsya retaso jyotih. 

21 * 
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schlechthin gemeint ist, kann ich. allerdings erst spater in axxderem 
Znsammenhange liefern. Allein der ,,morgenliche Glanz‘^ der jen- 
seits des div, also jenseits des sichtbaren Himmels, im nnsichtbaren 
Teile des Himmels, entziindet wird, ist dock ein nicht miBzn- 
versteliender Ansdruck. Wenn es nun heiSt, daB die Menschen 
diesen morgenlichen Glanz erblicken, wenn sick ein bestimmtes 
Wesen aus dem. Meere oder von einer Hoke, von der es auf ein 
Meer sckaut, in Bewegung setzt, so kann dieses Wesen dock wieder- 
uni nur die Sonne sein, von der wir nack dem. bisker Ermittelten 
annekmen miissen, daB sie des Nackts im kochsten Himmel in dem 
Somameere rukt, aus dem sie sick am Morgen erkebt, um *ikren 
Tageslauf anzutreten. Diese selbe Sonne muB dann aber dock auch 
der vi'prah sein, der ,,an der Vereinigung der Fliisse geboren wird^'. 
Der samgaihd nadvndm ist nichts weiter als der samudrd im kocksten 
Himmel, aus dem die Wasser der kimmliscken Fliisse in den unteren 
Teil des Himmels abflieBen, Der Ausdruck jay ate ^ ,,er wird ge- 
boren“, von der Sonne gebrauckt, ist mit idhyate, ,,er wird ent- 
fiammt'', gleichbedeutend. Wie von dem Entziinden des irdiscken 
Feuers jan und idJi gebrauckt wird, so auck von dem kimmliscken 
Agni, der mit der Sonne identisck ist. In der gleick zu bespreckenden 
Stelle 10, 88, 6 keiBt es von Agni: tdtaJi suryo jdyate 'prdtdr udydn, 
in 10, 88, 10: stomena M dim devdso agnim djijanan chdktibM roda- 
sijprdm, ,,denn durck Preislied erzeugten die Gotter im Himmel 
den Agni, der durck seine Krafte Himmel und Erde erfullP". Dem 
stomena in 10, 88, 10 entsprickt das dhiyd in unserer Stropke, dock 
ist Mer offenbar das Lied oder Gebet der Opferer gemeint, das den 
Sonnenaufgang bewirkt. vi'pra wird sura, der Sonnenball, auch 6, 
51, 2 genannt; es sckeint, daB die Grundbedeutung von vipra, die 
meiner Ansickt nack „zitternd, erregt^' ist, nock geftiklt wurde. Dafur 
sprickt das Beiwort vipdndh in V. 29. upahvare girlndm entsprickt 
dem daman in 7, 88, 2 ; von Felsen ist also die Sonne des Nackts um- 
scklossen. Mit vOlliger Sickerkeit laBt sick freilick auck aus unserer 
Strophe nicht erseken, ob man sick das FelsverkeB der Sonne inner- 
halb des Meeres dachte oder ob die Felsen die Einfassung des Meeres 
bildeten. Erinnert man sick aber daran, daB man sick den samudrd 
auck als Brunnen {dtsa) vorstellte, so ist wokl das Wakrsckeinlickste, 
daB giri und diman die Felswande des Meeres bezeicknen sollen. 

Warum dieses Trca in das Indralied aufgenommen wurde, ist 
natiirlick schwer zu sagen. Indessen mag dock darauf hingewiesen 
werden, daB in spaterer Zeit eine Neigung bestand, Indra mit der 
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Sonne zu identifizieren. In AV. 17, 1, 6—19 sind Strophen an Surya 
und Indra in einer Weise verbunden, die darauf schJiefien laBt, daB 
die Gleichsetzung beabsicbtigt war. Aus dem gleichen Grunde 
scheinen dem, Liede an Rohita, der docb im wesentlicben die Ziige 
eines Sonnengottes zeigt, AV. 13, 4, 1—45, zehn Strophen angefugt 
zu sein, die, wie aus V. 46 bervorgeht, an Indra gericlitet sind. 
Auch in dem ersten Abselmitt des Liedes wird Rohita, wenn er zu 
dem durch seine Strahlen berbeigebracbten NaB geht, der groBe 
Indra genarmt^); und in dem Rohitaliede AV.13, 3, 13, wo die 
Sonne in den versoMedenen Stadien ihres Laufes der Reihe naeh 
mit Varuna, Mtra, Savitr und Indra identifiziert wind, heiBt es 
in bezug auf den letzten: „als Indra durchgluht er in der ilitte 
den HimmeP).“ Rerartige Anschauungen mOgen auch zur Zeit, wo 
die Lieder gesammelt warden, bestanden und die Einfiigung des Trca 
an die Sonne in die an Indra gerichteten Trcas veraniaBt haben. 

Halt man sich den naehtliohen Aufenthalt der Soime in einem 
FelsverschluB und ihre tagliche Fahrt auf den Wassern der himm- 
lischen Fliisse vor Augen, so wird man, wie ich glaube, auch das 
schbne Lied 5, 45 richtiger verstehen als bisher. 

Die ersten drei Strophen lauten: 

1. ,, Durch ihr Wissen des Himmels Felsen mitLiedern auf- 
schlieJSend sind die Erleuchter der kommenden MorgenrOte 
gegangen. Er hat (die Tore) des Pferches aufgeschlossen. 
Die Sonne ist hervorgekommen. Der Gott hat die den Men- 
schen (dienenden) Tore ge5ffnet®).“ 

*) AV. 13, 4, 2. 9 : rahnibhir ndbha dhhrtam mahendrd ety dvrtak. 

2) sd indro bhutvd tapati madhyato divam. 

vidd divo visydnn ddrim uktTiair dyatya usdao^ arcino guh 1 dpdvrta 
vrajinir dt svdr gad vi ddro mdnuslr devd dvah. — Die Ubersetzung der ersten 
Halfte der Strophe ist ein Notbehelf, und ich bin keineswegs von ihrer 
Richtigkeit uberzeugt; aber auch die abweichenden Ubersetzungen von 
Oldenberg und Geldner befriedigen mich nicht. vidd fasse ich gegen den 
Padapatha {viddh) als Instrumental von vid^ der 1, 31, 18 belegt ist, visydn 
als Vertreter der zu erwartenden Pluralform. arcin scheint hier in kausativem 
Sinne gebraueht zu sein ; vgl. 3, 44, 2 harydnn usdsam arcayah* In der zweiten 
Halfte der Strophe wird dpdvrta vrajinlh durch das folgende vi^ ddro mdnuslr 
devd dvah aufgenommen und erklart. Zu vrajinlh ist daher sicherlich mit 
Ludwig d'drah zu erganzen; vgl. 6,62, 11 von den Asvins : drlhdsya cid 
gomato vi vrajdsya duro vartam grnaU citrardtl^ und besonders 4, 51, 2 von 
der U§as : vy U vrajdsya tdmaso dvdrocchdntlr avran ohdcayah pdvahah* Das 
Subjekt von apdvrta kann nur devdh sein, mit dem meines Erachtens nur 
der durch das vorhergehende svdh angedeutet© Surya gemeint sein kann, 
von dem unmittelbar nachher die Rede ist. Zu dem ddro mdmiMh vergleiche 
man 1, 113, 4 von der IJ§as; dceU dtrd vi ddro na dvah. 
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2. 5 , Die Sonne hat ihre Pracht wie ein Bild(?) entfaltet. 
Ans dem VerschluS ist die Mutter der Kiihe verstehend ge- 
konxnxen. dhdnvarnasah sind die Fltisse, khddoarndh^), Wie 
eine wohlgesetzte Saule war der Himmel fest^)/^ 

3. ,,Diesem Preislied (5ffnete sich) das Innere des Berges 
fiir die uranfangliche Geburt der groBen (Morgenrdten). Der 
Berg tat sich auf, der Himmel gelangte zu (seinem) Ziele^). 
Die irdischen Wesen waren ersch5pft im Herbitten^)/' 
Sayana sieht in denx liede eine Schilderung des Valamythus^), 
und er deutet in diesem Sinne auch die ersten drei Strophen aus. 
Ludwig hat sich ihm angeschlossen. An und fur sich erscheint diese 
Auffassung zunachst nicht unmOglich. Bei der Offnung des Vala 
kamen nicht nur die Kxihe zum Vorschein, sondern auch die Lichter 
des Himmels, Sonne und Morgenr5te, und gelegentlich wird auch 
die Befreiung der Wasser bei dieser Gelegenheit erwahnt. Unter 
dem devd kdnnte man allenfalls auch Indra verstehen. Auffallig ist 
aber doch, da6 in diesen Strophen von den Kiihen, die schlieBlich 
doch immer die Hauptrolle unter den aufgedeckten Wesenheiten 
spielen, eigentlich gar nicht die Rede ist — ,,die Mutter der Ktihe'' 
ist doch nur ein Name der Morgenr5te — und daB auch die Ahgiras 
als die Offner der Hohle jedenfalls nicht deutlich erwahnt werden; 
und gtozlich unwahrscheinlich wird die Beziehung der Strophen 
auf den Valamythus durch die beiden folgenden Strophen (V. 4 
und 5)®): 

4. ,,Mit wohlgeredeten Worten, die den G5ttern gefallen, 
w'ollen wir euch nun, Indra-Agni, zur Hilfe rufen. Mit Preis- 
liedern verehren ja die gut opfernden Weisen die Maruts, 
sie herbittend/' 


X)ie Bedeutung der beiden Ausdriicke ist ganz zweifelhaft. 
vi suryo amdtim nd iriyam sad drvdd gdvdm mdtd jdnati gdt | dhdnvarnaso 
nadydh kJiddoarnd sth^neva siXmitd drmhata dyaich, 

2) Das lieiBt : er sah die Morgenroten heraufziehen. dyaiXh bezeichnet 
hier wobl im Gegensatz zu bhuman die himmlische Welt, die Getter welt. 

asmd ukthdya parvatasya gdrbho maJiindm jaruuse purvydya | vi pdrvato 
jihUa sddhata dyadr dvivdsanto dasayanta bJiuma. ~~ Ich stimme Geldner zu, 
der dvivdsantah mit bhuma verbindet. Was die bhdma her bitten, konnen 
doch nur wiederum die Morgenroten sein. 

atrangirasam panihJiir apahrtya girer adliah stkapitandm gavdm indrena 
vimoksah pratipddyate. 

suktdbhir vo vdcobTiir devdgustair indrd nv dgni dvase huvddhyai j ukthdbhiT 
hi smd kavdyah suyajnd dvivdsanto mardto ydjanti || Sto nv ddyd sudhyd 
blidvdma prd duccTvdnd minavdmd vdrlyah \ are dvisarnsi sanutdr dadha- 
mdydma prdrico ydjamdnam dccha. 
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5. ,,Ivomiixt nun! Wir wollen Gutes simieiid fsein, Uiilieil- 
voiles wolleii wir weit fortsenden^). In die Feme woileii wir 
Feiixdseligkeiten tun, vorwarts wollen wii' zu dem Opfer- 
lierrn gelien,“ 

Sayana erklart V. 5 als die Rede der Angiras. Sollte das riclitiii 
sein, so muBte jedenfails doch aucli V. 4 den Angiras in den 
gelegt sein, und Ludwig, der Sayana in der Auffassiing von \\ 5 
folgt, hat diese Konsequenz gezogen. Allein von andereiii abgeselien, 
wird diese Erklarung der beiden Strophen durcli die Worte ftyawn 
prdneo ydjammiam dccha, die absolut nicht in die im Valaiiiythus 
vorliegende Situation passen, unmoglicli geinaclit. Die beiden 
Strophen konnen niclits weiter sein als eine Aufforderimg des 
Dichters an seine Genossen, jetzt fiir irgendeinen Opferlierrii an 
ein Opfer fur Indra-Agni und die Maruts zu gehen. Das aber fiilxrt 
darauf, da6 in den ersten drei Strophen nicht eigentlich die Off- 
nung des Vala geschildert wird, sondern der Tagesanbrueh, das Auf- 
leuchten der Morgenrote und der Aufgang der Sonne, aber in der 
Sprache des Valamythus. Das hat Geldner unzweifelliaft riehtig 
erkannt. So ergibt sich ein vollstandig geschlossener Gedanken- 
zusammenhang der ersten fiinf Strophen : Wir Priester haben dureh 
unser Lied das Aufleuchten der Moi'genrote und den Aufgang der 
Sonne bewirkt. jdnatt, unser Lied verstehend^), ist die Usas aus 
dem VersehluB gekommen. Diesem Liede offnete vsich aiich der Berg 
fur die uranfangliche Geburt der Morgenroten, was doch offenbar 
besagen soil, daB unser Lied ebenso kraftig wav wie das einst fiir 
die Offnung des Vala verwendete®). Nun, da es Tag geworden ist, 
wollen wir an unser Opferwerk gehen. 

Geldner ist nun aber w^eiter der Ansicht, daB es sich in dem 
Liede nicht um den gew5hnlichen, alltaglichen, sondern um den 
ersten Sonnenaufgang nach langer Regenzeit und triibem Hiiiimel 
handle. In ahnlichexn Sinne batten sich vor ihm schon GraBinann 
und Oldenberg ausgesprochen. GraBmann meinte, daB in dem Liede 
die Taten der Gutter gepriesen w-urden, durch die sie nach Ent- 
sendung des Regens Licht schaffen. Oldenberg vennutete, daB das 
ganze Lied einem Zauber fiir das Wiedererscheinen der Sonne nach 
langen Regengiissen angehore. Sehen wir zunachst einmal von den 

1) Geldner vermutet prd ducchundm ino/vd'tyia. [Unabhangig da von 
ebenso Thieme ZDMG 95, 82 f.] 

2) I>as scheint mir der Sinn der Worte zu sein, nicht „des Weges kundig“ 

(Geldner). ^ ^ i i . 

3) Deutlicher wird dieser Gedanke nachher in V. 6 zum Ausdruck gebracht. 
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Stellea ab, die Oldenberg tind Geldner aus dem zweiten Teil des 
Liedes zttr Stiitze ihxer Erkl^ung heranzielien, und beschraiiken 
wix uns auf die AuBerungen, die in den ersten drei Strophen fur 
die Frage in BetracKt konamen, so wird man zugeben mussen, daB 
in V. 1 der ,,Fels des Himmels''^), den die Sanger aufschlieBen, 
mag der Ansdruck auch in bewuBter Anspielnng auf den Vala- 
felsen gewaklt sein, dock okne weiteres von dem Felsen verstanden 
werden kaian, in dem, wie wir sahen, die Sonne in der Nacht ein> 
gescMossen ist and aus dem sie am Morgen, durch die Lieder der 
Sanger geweckt, hervorgeht, wahxend der Ausdruck fiir die Regen- 
wasser doch herzlich schlecht paBt. Auch der Ausdruck urvd in 
V. 2 wild ebenso wie vrajinlh (d'drah) in V. 1 mit Rixcksicht auf das 
Gefangnis der Kiihe im Valamythus gebraucht sein, aber urvd ist, 
wie spater nock ausfukrlick gezeigt werden soli, gerade auck einer 
der Namen fur den kimmlischen Lebensquell, in dem sick, von 
Felsen umscklossen, die Sonne und sickerlick daker auck die Morgen- 
rbte waJbxend der Nacht aufkalt. In der ersten Halfte von V. 3, 
wo auf die Offnung der Valak5hle im eigentlicken Sinne Bezug 
genommen wird, ist der ^drvata natiirlick der Valaberg. Mir sckeint, 
daC die zweite Halfte der Strophe eine weitere Sckilderung der 
Vorgange bei der eigentlicken Vala5ffnungerzaklt 2). Daraufweisen 
insbesondere die Worte dvivdsanto dasayanta bhuma, was offenbar 
im Hinblick auf die Angiras gesagt ist, die sick zekn Monate vor 
der Hohle abmukten, eke sie ikr Ziel erreickten; siehe V. 7 und 11. 
Aber auck wenn man die Worte von dem Sonnenaufgang in der 
Gegenwart versteken will, vermag ick nickts in ihnen zu entdecken, 
was auf den Sonnenaufgang nach der Regenzeit scklieBen laBt; 
der ^drvafa miiBte dann nattirlich in demselben Sinne gefaBt 
werden wie der ddri in V. 1, 

Es bleibt scklieBlich nur die zweite Halfte von V. 2, in der man 
eine Andeutung der Regenzeit finden kOnnte, Geldner iibersetzt 


Wakrsckeinlick ist doch divdh mit ddrim zu verbinden; aber auch 
wenn man es zu mdd oder viddh zieken will, bleibt es sicker, daB der Fels 
im Himmel zu suchen ist. 

Wie Geldner die Worte auffaBt, ist mir unklar. sddhata dyauh iiber- 
setzt er; „der Himmel ward kergestellt**, was soviel heiBen soil wie ,,der 
Himmel ist wieder ungetrubt*'. Im folgenden aber nimmt er dyadfy, wie ich 
glaube riehtig, im Sinne von ,,G6tterwelt“, erganzt dies aber auch als Objekt 
zu dv'hdsantah : „die Erden erschopfen sich (in Worten), um (ihn) herzu- 
bitten“, mit der Erlauterung: ,,Subjekt ist bh^mat die Erde = irdischen 
Geschopfe, die den Himmel, d.h. die Gotterwelt zum Opfer laden.** Aber 
was soil in diesem Zusammenhange der Hinweis auf ein Opfer an die Goiter? 
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sie: ,,Die Fluten ergieBen die Miisse, dereii Fluten die Ufer aii- 
fressen. Der Hinxmel wurde gefestigt wie eine wolilaufgerirlitete 
Saule/ ‘ Der dritte PMa soil bedeuten, daB die Fltisse jetzt Hoch- 
wasser haben. Es ist eiii oft begaixgeuer Fehler der Vedainterpre- 
tation, daB die Worte oline Riicksiclit auf den Gedankenzusaiiiiiieii- 
hang gedeutet werden. Wie soUte der Dichter dazu kommen, mitten 
in der Schilderung des Sonnenaufgangs (Pada a), des Ersehemens 
der Morgenrote (Pada b) nnd dem Hinweis auf die Festigkeit des 
Himmels (Pada d) die fur sein Thema ganzlich belangloso Be- 
merkung einzuschieben, daB die Fltisse jetzt Hocliwasser filhren? 
Die Fliisse, von denen hier die Rede ist, miissen docli etwas mit 
den Lichterscheinungen und dem Himmel zu tun haben, und sie 
konnen daher mexnes Erachtens nur die himmlischen sieben Strome 
sein, in denen die Sonne dahinzieht, wenn sie aus dem nachtlielien 
FelsverschJuB aufgetaucht ist. Es ist ferner anzunehmen, daB die 
Unerschiitterlichkeit des Himmels i) gerade mit Riicksicht auf die 
Fliisse betont ist, die durch die dunklen Ausdriicke dlidnvatTmsah 
und hhddoarnah wohl als schnell und unruhig dahinflutend gekenn- 
zeiohnet sind. 

Der zweite Teil des Liedes beginnt uiederum (Y. 6) mit einer 
Aufforderung des Dichters an seine Genossen, ein Lied zu dichten : 
,,Kommt! Wir woUen das Gebet machen, ihr Freunde, durch das 
die Mutter den Pferch der Kuh aufschloB, durch das Manu den 
Visisipra besiegte, durch das der fliegende (?) Kaufinann das NaB 
erlangte^)/^ Daran schlieBen sich zwei Strophen, die die Vala- 
offnung behandeln, auf die im einzelnen aber erst spater ein- 
gegangen werden kann. Von der Sage von Manu und der von dem 
Kaufinann konnen wir hier absehen; die erste ist uns ganzlich un- 
bekannt; auf die zweite wird auch 1, 112, 11 und 6, 4, 6 angespielt, 
ohne daB wir genaueres iiber sie ermitteln konnten. Die Hauptsaclie 
ist auch hier wieder der Valainythus, und der Gedaiike ist, nur 
breiter ausgefuhrt, derselbe wie in V. 3. Es soil ein Lied entstehen, 
das ebenso kraftig wirkt wie einst das Lied, durch das die Ahgiras 
den Vala zwangen, die Mutter der Kuh, worunter hier offenbar die 
Morgenrote zu verstehen ist, zu entlassen. Aus dem, Folgenden 
(V. 9) ergibt sich, daB auch der Zweck des Liedes der gleiche ist 

1) Geldner scheint auch in drmhata dyauh den Sinn zu suclien : ,,der 
Himmel ist wieder ungetrubt^, was ich unter keinen Umstanden fiir richtig 

halten kann. ^ ^ . 

2) 4td dhiya 9 n JcrrLavdma sakhdyo ’pa yd mdtdih rnutd vra^am goh \ yaya 
mdnur viii^vprdm jigdya ydya vanig vankur dpd purlsam. 
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wie vorher, der Aufgang der Sonne: ^Herkoinmen soil Surya mit 
den sieben Rossen zu dem Felde, das sich ilim weitMn in langer 
Fahrt dehnt. Der sclinelle Falke fliege zu der Miissigkeit. Der 
jugendliche Seller erstrahle unter den Kiihen gehend^)/^ 

Die hier ansgesprochene Bitte wird in der nachsten Strophe 
(V.IO) als erfiillt hingestellt: ,, Surya hat die glanzende Flat be- 
stiegen, da er die geradriickigen Falben angeschirrt hat. Wie ein 
Schiff durch das Wasser leiten (ihn) sich die Weisen. Zuhdrend 
standen die Wasser da^).'" Zum SchluB kann daher der Dichter 
trinmphierend verkiinden, daB sein Lied tatsachlich den gleichen 
Erfolg gehabt hat wie das der Ahgiras (V. 11): ,,Du hast das Gebet, 
das fur euch die Sonne gewinnt, in die Wasser gelegt, niit dem die 
Navagvas zehn Monate zubrachten. Durch dies Gebet m5gen wir 
im Schutze der GOtter sein, durch dies Gebet mogen wir liber 
Bedrangnis hinliberkommen^).'' 

Man wird sich des Eindrucks nicht erwehren kOnnen, daB 5, 45 
eigentlich aus zwei Liedern, V. 1-— 5 und 6 — 11, besteht, die wegen 
der Ahnlichkeit in den Grundgedanken aneinandergefugt sind. Da 
in den beiden ersten Strophen schon deutiich gesagt ist, daB die 
Sonne aufgegangen ist, werden doch nur unter dieser Annahnxe 
die Aufforderung in V. 6, ein Gebet zu verrichten, das den Sonnen- 
aufgang bewirken soil, und die Bitte, daB die Sonne kommen moge, 
in V. 9 verstandlich. Es fragt sich nun, ob der zweite Toil des 
Liedes Angaben enthalt, die auf das Wiedererscheinen der Sonne 
nach langen Regengiissen schlieBen lassen. Ich vermag nichts der- 
gleichen zu entdecken; mir scheint, daB alias, was in den drei 
letzten Strophen gesagt wird, auf den gewOhnlichen Sonnenaufgang, 


'^) d suryo ydtu saptdivah ksetram ydd asyorviyd dlrghaydthe 1 ragh'dh 
syendh patayad dndho dcchd yuvd Tcavir dldayad gosu gdcchan. 

2) d suryo aruTiac chuhrdm drno ^yukta ydd dTiarito vltdprspmh [ udnd 
nd ndvatn unayanta dhtrd ddrnvatir dpo arvdg atisfhan. — arvdh gehort, wi© 
Geldner unter Verweisung auf 4, 4, 8 {drcami te sumatim ghosy arvdh, ,,Ich 
preise dein Wohlwollen. Horche her!*') bemerkt, zu dirrivatih; es verstarkt 
nur den schon durch d ausgedriickten Begriff. stha mit dem Part. Pras. 
ist hier wohl schon in dem spateren Sinne von ,,dauernd etwas tun" ge- 
braucht, wenn auch bisher nur i und car in der alteren Sprach© in dieser 
Bedeutung nachgewiesen zu sein scheinen. Pays tlbersetzung JAOS XXVII 
406 ist schon deshalb unmoglich, weil dpah nicht die Lichtfluten bezeichnen 
kann. 

dhiyam vo apsu dadhi^e svar§drn ydydtaran ddsa mas 6 ndvagvdh 1 ayd 
dhiyd sydma devdgopd ayd dJiiyd tuturydmdty amhah, Geldners XJbersetzung 
der ersten beiden Padas : ,,Du hast das Gebet verrichtet, das fxir euch die 
Sonne im Wasser gewann" halt© ich fur unzulassig. 
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wie er sich nacli vedisclier Vorstelluiig rollzieht, zii bezielieii ist. 
Da sich die Sonne, wie wir salien, wahrend der Xaelit in eiiieiii 
Felsen in den Wassern befindet, so sind die Wasser, in die der 
Dichter sein den Sonnenaufgang bewirkendes Lied gelegt hat 11), 
doch offenbar diese Wasser im hoelisten Himiiielsraniii. Ann der 
Tiefe dieser Wasser taucht die Sonne anf und tritt in die Hiiiiinel^- 
fliisse ein, nm ihre Tagfahrt zu beginnen. Darauf imiB sirli die 
zw^eite Halfte von V. 9 beziehen. Mit dem schnellen Falken kanii 
in diesem Zusanimenhange nnr Snrya gemeint sein, und weiiii er 
gebeten wird, zu dem dndhas zu fliegen, so kann das doch kaiiiii, 
wie Geldner erklart, eine Einladung an die Sonne sein, zuiii Soma- 
opfer zu kommen. Das dndhas kann hier nichts anderes bedeuteu 
als das dndhas in der oben besprochenen Strophe 7, 88, 2, das dort 
ebenfalls in Verbindung mit der Sonne inr Nachtfelsen erscheint 
und, wie ich zu zeigen versucht habe, die Fliissigkeit im Himmels- 
quell bezeichnet. Die Worte sind daher meiner Ansicht nach eine 
Aufforderung an die Sonne, aus dem Grunde des Felsverseliliisses 
in die Himmelsflut liinaufzusteigen; bei der Walil der Ausdriicke 
ist, wie vorher der Valamythus, so hier offenbar der My thus vom 
Somaraube bestimmend gewesen. Auch der „jugendliche Seller'* kann 
nur ein anderer Ausdruck fiir Surya sein. Das Beiwort ydvd havih, 
das in erster Lirde Agni eignet^), konnte auf Surya um so leichter 
libertragen warden, als Surya nur eine Erscheinungsform des Agni 
in den Himmelswassern ist. Mit den Kiihen, unter denen einher- 
gehend Surya erstrahlen soil, warden eher die himmlischen Wasser 
als die Morgenroten gemeint sein. Das Sichtbarwerden der Sonne 
ist in V. 10 in die Worte gekleidet: ,, Surya hat die glanzende Fiut 
bestiegen/' Sicherlich ist aber suJcrdm drnah nicht, wie Geldner 
anzunehmen scheint, ein bildlicher Ausdruck fiir den sielitbareii 
Himmel, sondern wortlich zu verstehen als die Wasserflut auf dem 
Riicken des Himmelsgewolbes, in die die Sonne aus der Tiefe des 
Himmelsquells hinaufgestiegen ist. Wenn hier von der aus den 
Wassern der Regenzeit befreiten Sonne die Rede ware, sollte man 
erwarten, daB eher von dem Verlassen als von dem Besteigen der 
Flut gesprochen Avlirde, ganz abgesehen davon, daB man die Regen- 
wasser wohl kaum als „gltozende Flut^)'‘ bezeichnet hatte. 

1) 1, 12, 6; 3, 23, 1; 5, 1, 6; 7, 15, 2; 8, 44, 26; 8, 102, 1. Aber auoh die 
Maruts erhalten das Beiwort 5, 57, 8; 5, 58, 3; 6, 49, 11; und sogar Indra 
1,11,4. 

2) Geldner iibersetzt „das lichte Meer*‘. 
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la der zweiten Halfte der Strophe wird dann geschildert, wie es 
zu dem Aufstieg Suryas gekominen ist^): die Weisen leitetea die 
Sonne duroh ihr magisoh wirkeudes Lied dahin and die Wasser 
hdrten diesem Liede zu. Geldner, der den letzten Pada iibersetzt: 
,,in der NShe zuh5rend, standen die Gewasser still", will in den 
Wassern die nadyah sehen, von denen in V. 2 die Rede ist und die 
er dort als die Hochwasser fiihrenden Pliisse erklart. Ich habe oben 
gezeigt, daB sioh diese Deutung nicht aufrecht erhalten laSt. Sie 
scheint mir aber auch hier ausgeschlossen zu sein; denn schlieBlich 
stehen die Pliisse dock auch am Ende der Regenzeit nicht still. 
Die Wasser kOnnen dock nur die himmlischen Wasser sein, die- 
selben Wasser, in die nach der SchluBstrophe der Dichter sein Lied 
gelegt hat und die diesem Liede aufmerksam zuhorten. 

Das himmlische Meer, in dem sich die Wasser, Soma und die 
Gestirne befinden, ist in einem Felsen, einem Steinbehalter ein- 
geschlossen^). Daher kampft Indra im Vrtrakampfe immer gegen 
den „Berg“. Es ist der SteinverschluB der himmlischen Wasser, 
den Vrtra verschlungen hat®). Derselbe Berg ist der Vala, aus dem 
die MorgenrSten befreit werden. Daher wird in dem Liede an Agni- 
Soma 1, 93, 6 gesagt; ,,Den einen hat Matari^van aus dem Himmel 
geholt, den andern quirlte der Adler aus dem Felsen^)." Der adri 
ist nicht etwa der Berg, auf dem die Somapflanze wachst, sondern 
der Eels, der das Somameer umschlieBt; denn immer herrscht die 
VorsteHung, daB der Adler den Soma aus dem Himmel, aus dem 
Jenseits brachte®). Dieser Eels ist offenbar alter als die eherne 
Burg, die den Soma einschloB®). 

anayanta und ati§(han haben plusquamperfektischen Sinn. 

®) Ganz deutlich wird das in 9, 86, 3 gesagt: dtyo nd hiyand abhi vdjani 
ar^a svarvit Jcddam divo ddrimataram, „str6me wie ein RoB entsandt zum 
Siegespreis, die Sonne findend, zu dem KoSa des Himmels, dessen Mutter 
der Fels ist“. Das Beiwort ddrimatr soil offenbar besagen, dafi der himmlische 
KoSa aus Stein gemaeht ist. Geldners Erklarung ist ganzlich verfehlt. 
[Jedoch vgl. die abweichende Erklarung von 9, 86, 3 in „lc66a“, Bd. II.] 

®) „Dies ist in die Besprechung des Virtrakampfes einzuarbeiten“ [vgl. 
oben S. 174 mit Anna. 2]. 

dnydm divo mataridvd jabhardTuathnad anydm pari iy&nd ddreJ}. 

®) 10, 144, 4 yarn suparynh pardvdtah iyendsya putrd dbharat. 

*) [Dieser letzte Absatz fullt das letzte Blatt des Kapitels, das sich in 
Papier und Sohrift stark von den vorhergehenden abhebt. Die Annahme 
diirfte kaum fehlgehen, dafi Liiders den SchluB des Kapitels vor der Druck- 
legung noch einmal iiberarbeitet haben -wurde.] 
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UPAHVARAi) 

Wir haben im AnschluB an die Xamen fiir den Behalter des 
bimmliscben Urquells schlieBIicb aucb noeh einen Ausdruck zu 
besprechen, der mir in seiner voUen Bedeutung bisber nicbt richtig 
erkannt zu sein scheint; das ist upahvard. Bei dieser Gelegenheit 
miissen wir aucb auf die in Verbindung nait upahvare erscheinende 
Vierergruppe von Fliissen eingehen. 

1, 62, 6 wird von Indra geruhmt: tad u prdyaksatamam asya 
karma dasmdsya cdrutamam asti darnsdh | upahvard ydd ipard 
dpinvan mddhvarmso nadydS cdtasrah. Im klassiscben Sanskrit be- 
deutet upahvare „insgebeim“, „in der Nabe“. DaB vir fiir den 
Rgveda mit dieser Bedeutung nicbt auskominen, daS vielmehr 
upahvard bier eine konkretere Bedeutung haben muB, dariiber 
kann keine Meinungsverscbiedenbeit besteben. Im kleineren PW. 
wird als vedisebe Bedeutung nur nocb „Abbang (eines Berges oder 
PluBufers)“ gegeben. Geldner bat Ved. Stud. 3, 43 ff. dem Wort eine 
ausfubrbcbe Untersucbung gewidmet, als deren Ergebnis er in 
seinem Glossar die Bedeutungen aufstellt: ScboS 8, 96, 14; ScboB 
des Wagens 1, 87, 2; Hshle 8, 69, 6; 1, 62, 6; Nabe 8, 6, 28; fiir 
1, 62, 6 versiebt er die Bedeutung „Hoble“ mit einem Fragezeicben. 

[In der ersten Fassung des Werkes hie6 das funfte Kapitel ,X"pahvar4 
und die vier Pliisse. Der Fels um das himmlisclie Meer ‘ ‘ . Aus den vier Fliissen 
wurde spater das (vexlorene) Kap. VII. „Upahvara und der Fels um das 
himmlisch© Meer‘' warden geteilt und dabei umgestellt, wie die beibebalteiie 
alt© Paginierung zeigt : XI (Upahvara), p. 1 —10, X (Der Samiidra im Felsen), 
p. 11—44; ebenso ist in Kap. X, S. 322 Anna. 1 fiir das vom Herausgeber 
©ingesetzte ^unten Kap. XI‘‘ im Original versehentlich nocli „oben S. . . 
stehen geblieben. Aber aucb sonst ist an das Kapitel ersichtlich noeh nicbt 
die letzte Hand angelegt; vgl. besonders unten S. 337 Anm. 2. Gleich der 
erst© Satz des Kapitels („. . . imAnschluB an . . paBt nicbt mebr zu dessen 
Jetziger Stellung, und aucb der zweite batte mit Riicksicht auf die Beband- 
lung der vier Fliisse in Kap. VII wahrscheinlicb nicbt ganz so stehen bleiben 
konnen; dock macbt es derVerlust von Kap. VII unmoglicb, zu erkennen, 
wie weit seine Herausnahme aus dem Upabvar4-Kapitel in letzterem bereits 
zu den notigen Anpassungen gefdhrt batte.] 
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Das Wort kommt im Veda nur an diesen fiinf Stellen vor ; es wiirde 
danach. also fast an jeder Stelle etwas anderes bedenten. Ein solches 
.Resultat erscheint von vornherein wenig vertrauenerweckend. In 
ti. hat Geldner die Bedeutungsansatze denn auch vereinfacht. 

Am dentlichsten tritt der Sinn von upahvare vielleicht in 8, 96, 
13 — 15hervor.InV. 13 wirderzahlt, daB derTropfen in die Amsnmati 
hinabstieg^), in V, 15, daB er sich funkelnd im SchoBe der Amsnmati 
[amsumdtyd updsthe) aufhielt^). Wenn es nun in V. 14 heiBt: 
drapsdm apasyam visune cdrantam upahvare nadyd amsumdtydhy so 
*wird man darans aller dings nicht folgern diirfen, daB upahvare sich 
vdllig mit updsihe deckt; beriicksichtigt man, daB upahvard eine 
Ableitung von hvar ,,sich krhmmen'' ist, so wird man sagen diirfen, 
daB es Her die Mulde, die Hohlung, die durch die Ufer des Flusses 
gebildet wird, also das FluBbett, bezeichnet: ,,ich sah den Tropfen 
abseits gehen inx Bett des Flusses Amsnmati 

,,H5hlung‘‘ ist upahvard auch in 8, 69, 6: ,,Dem Indra haben 
die Kiihe den Milchzusatz gemolken, dem Vajratrager den siiBen 
Trank, da er sie in der Hohlung fand^)/' Ich glaube, daB Geldner 
recht hat, wenn er, wie iibrigens vor ihm schon Ludwig, upahvari 
Her auf den Vala bezieht. 

DaB in 8, 6, 28 upahvare etwas wie ,,in der Hdhlung'', ,,in der 
Schlucht^^ bedeutet, macht schon der Zusatz girlndm wahrschein- 
lich; daB dies in der Tat zutrifft, hoffe ich spater zu zeigen. 

DaB in 1, 87, 2 nicht von einem Wagen die Rede sein kann, den 
die Maruts im. SchoBe beladen hat Geldner spater selbst er- 

kannt ; er libersetzt in U. die Strophe®) : ,,Wenn ihr Marut in euren 
Verstecken die Fahrt (?) beschlossen habt auf jedwedem Wege wie 
die Vogel, so triefen die Eimer auf euren Wagen. Traufelt honig- 

dva drapso amsumatim atispiat. 

2) ddha drapso amiumdtyd updsthe ^dhdrayat tanvdm titvismidh. 

In genau demselben Sinn wird upahvara noch im Epos gebrancht. 
Mbh. 3, 309, 4: urmltarangair jahnavydh samdnltam upahvaram (von dem 
Xasten, in dem das Kind Karna aus der Asvanadi in die Ganga schwimmt). 
indr ay a gdva diirani duduhre vajrine mddhu | ydt sim upahvare viddt, 
Gegen diese Deutung spricht der Gebrauch von ci in 8, 7, 2; 8, 7, 14; 
5, 55, 7. Geldner hat sich fur die Bedeutung „WagenschoB“ auch darauf 
berufen, dai3 bei Lexikographen upahvara gleich ratha gesetzt werde. Soviel 
ich sehe, findet sich die Angabe friihestens in XJjjvaladattas Kommentar 
zu Unadis. 3, 1. Ich furcht© aber, daB upahvaro rathah iiberhaupt nur 
©in Versehen fur upahvaro rahah ist; vgl. Amara 3, 182 raho ^ntiham 
upahvare. 

®) upahvaresu ydd dcidhvam yayim vdya iva marutah Jcena cit pathd \ 
dcotanti kodd up a vo rdthesv d ghrtdm uh§atd 'mddhuvarnam dr cate. 
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farbenes Schmalz to den Sanger/^ Ich wtirde als Ubersetzung der 
ersten Strophenhalfte vorziehen: „Wenn ihr Marnts in den 
Sciiliicliten die Faiirt Tbesclilossen babt wie V()gel auf bcliebigeiii 
Wege'', nnd mOchte daran erinnern, daB der Dichter von 8, 94, 12 
die Maruts „die in den Bergen wohnende stierkraftige Marutsehar'‘ 
nennt^). DaB man den Maruts den Aufenthalt in den Bergen zu- 
schrieb, wird auf der Beobachtung der natiirKchen Vorgange be- 
ruhen. Hillebrandt^) hat unzweifelhaft recht, wenn er die Herr- 
schaftszeit der Maruts als die Zeit des Siidwestmonsuns bestiinnit. 
Dann treibt der Wind die Wolken vom Indusdelta her an die Vor- 
berge des Himalaya, und dort entladen sie sich, so daB es den 
Eindruck erweckt, als ob die Maruts aus den Bergen hervorbrachen. 

Wenden wir uns jetzt zu 1, 62, 6. Auf die Erlauterungen, die 
Geldner, Ved. Stud. 3, 441, zu der Strophe gegeben hat, brauclit 
ausfuhrlich hier nicht eingegangen zu werden, da er selbst wenigstens 
teilweise spater wieder von ihnen abgeruokt zu sein scheint. Nach 
tj. soli das Meisterwerk des Indra darin bestehen, ,,daB er die vier 
siiBflutenden Strome unten in ihrem SchoBe schwanger (milch- 
strotzend) machte“. Zur Erklarung bemerkt Geldner: ,,dpinvat, 
d.h. pdyah verlieh^).'' DaB der Inhalt der himmlischen Str5me oft 
Milch (pdyas) genannt wird, ist naturlich richtig; ich sehe aber 
nicht ein, warum dpinvat hier nicht einfach „er machte schwellen‘‘ 
bedeuten soil. ,,Der SchoB der Eliisse ist ihr Quell'*, heiBt es im 
Kommentar. Ob Geldner an dieser Auffassung festgehalten hat, 
laBt sich aus den Aumerkungen in U. nicht mit Sicherheit ersehen, 
da hier nur gesagt wird: ,,Der SchoB (oder das Enter) der Eliisse, 

mdrutam gandm giristhdm vfsanam. Dazu kommen die zalikeiehen 
Stellen, wo von der Tatigkeit der Maruts in den Bergen gesprocheii wird: 
sie machen die Berge erzittern (1, 39, 5 prd vepayanti pdrvatmi), sie sehuttelii 
sie (5, 57, 3 dhunuthd dydm pdrvatdn daMtse vdsu)y sie machen sie widerhalleii 
(1, 166, 5 ydt tvesaydmd naddyanta pdrvatdn)^ sie furchen sie mit den Felgen 
ilxrer Bader (1, 64, 11 Tiiranydyehliih pavihliih payovfdha uj jigJmanta upaiJiyo 
nd pdrvatdn; 5, 52, 9 utd pavyd rdtlidnam ddrim bJiindanty ojasd), sie sturzen 
sie auf ihrer Fahrt (5, 56, 4 d^dnam cit svarydm pdrvatam girini prd cydva- 
yanti ydmabJiih), ihre Rosse machen die Quellen des Berges hervorstiirzen 
(5, 59, 7 d&vdsa esdm uhhdye ydthd viduh prd pdrvatasya nabJiunicmr aciicyavuh)^ 
die Berge zittern und beben vor ihnen (5, 60, 2 prtMvt cid rejate pdrmta4 
cit; 3 pdrvatai cin mdhi vrddho bibhdya), stromeiid neigen sich ihnen die 
Berge (5, 54, 9 pravdtvantah pdrvatd jtrdddnavah), 

2) Ved. MythoL 272.’ 

3) Der Hinweis auf 1, 104, 3—4 fordert nicht im geringsten, da der Sinn 
dieser Strophe sehr unklar ist und es auBerst unwahrscheinlich ist, daS 
unsere Strophe auf den Mythus, auf den in jenen Strophen angespielt wird, 
Bezug nimmt. 
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weil diese als Frauen oder Kiihe gedacht sind.'' DaB die Fliisse 
5fter als Frauen oder Kiihe hingestellt werden, ist wiederum durch- 
aus richtig; wo aber findet sich die leiseste Andeutung, daB es in 
unserer Strophe geschehen ist? Der Gebrauch von upahvare kann 
es nicht beweisen. Geldner ist hier in den bei der Vedainterpretation 
so haufigen Fehler inechanischer Wortgleichung verfallen. Aus 
8, 96, 15 wird gefolgert, daB upahvare vollig dasselbe sei wie updsthe 
— was ich, wie oben bemerkt, schon nicht zugeben kann , und 
dann wird eine Bedeutung, die updstha an andern Stellen habeu 
kann, einfach auf upahvard iibertragen^). Mir scheint iiberdies das 
Bild schief zu sein. Der Ursprung, die Quelle eines Flusses kann 
vielleicht das Enter des Berges genannt sein, aber doch kaum das 
Euter des Flusses. 

Da upahvard sonst iiberall soviel wie ^Hohlung'' ist 2), so kann 
meines Erachtens die wortliche tJbersetzung von 1, 62, 6 nur 
lauten: ,,Das ist seine hervorragendste Tat, des Wundertaters 
schOnstes Wunderwerk, daB er in der Hohlung die vier darunter 
befindlichen methflutenden Fliisse schwellen nxachte."' Da die 
Fliisse ausdriicklich als 'dparah bezeichnet werden, so muB der 
upahvard h5her liegen als sie, und ich zweifle daher nicht, daB wir 
in upahvard wiederum einen Ausdruck fiir den Wasserbehalter im 
hGchsten Himmel vox uns haben. Die Wundertat Indras besteht 
also darin, daB er die vier Fliisse an ihrem Urquell schwellen machte, 
Oder mit andern Worten, daB er den Urquell fiillte, so daB die 
daraus nach unten abflieBenden Fliisse von Wasser schwollen. Mit 
dem Vrtrakampfe steht unsere Strophe in gar keiner Beziehung; 
das erhellt schon daraus, daB hier von vier Fliissen gesprochen 
wird, was in den Schilderungen des Vrtrakampfes sonst niemals 
geschieht. Die vier Fliisse kOnnen nur vier Fliisse sein, die aus dem 
Urquell im hOchsten Himmel flieBen, vrahrscheinlich, worauf die 
Vierzahl schlieBen laBt, nach den vier Himmelsgegenden, Indra 
wird hier also als der Einrichter der Welt gefeiert, und dazu stimmt 
durchaus die Umgebung, in der die Strophe erseheint. In V. 3 — 5 ^ 
wird Indra zunachst als der Brecher des Vala geriihmt, dann aber 
werden andere Taten von ihm aufgezahlt; er hat den Eiicken der 

q Dabei wird ganzlich auBer acht gelassen, daB gerad© an der Stall©, 
von der die Gleichung ausgeht, in 8, 96, 15, updatTia gar nicht „SchoB“ 
im Sinn© von Euter bedeuten kann. 

2) VgL besonders 8, 69, 6, wo upahvard den Vala bezeichnet (oben S. 334). 
Aus der Bedeutung ,, Hohlung** laBt sich die spatere Bedeutung von upahvare 
ohne Schwierigkeit ableiten. 
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Erde gebreitet (5<}, er hat den unteren Ranm desHimmels gestiitzt 
(5 d), er hat Himmel und Erde enthullt nnd im hCchsten Himmel be- 
festigt (7), er hat den Wechsel von Tag und Xacht geregelt (8), er 
hat in die rohen schwarzen und rOtlichen Kiilie die gate weiCe 
Milch gelegt (9), und noch viermal wird er dafiir wie in unserer 
Strophe als Wundertater gepriesen^). Diese Aufzahlung von Wunder- 
taten geht weit uber das, was ihm sonst iin AnsehluB an den Sieg 
iiber Vrtra und die Offnung des Vala zugesehrieben wird. hinaiiH'). 

suddmsah V. 7. 9; dasma Y. 5. 11. 

2) [Die folgende Anmerkung liber pratihvard und aWdhvard basiert aiif 
einer aufgegebenen Deutung von upahvard und geliort einer alteren Text- 
fassung an, aus der sie Liiders in die neue Fassung libernahm, wobei aber 
die Anpassung an die neue Auffassung noch nicbt befriedigend durchgefiihrt 
ersoheint. Die Anmerkung ist gemacht zum SchluB einer (durchgestriehenen) 
Interpretation von 8, 69, 6 (vgl. oben S. 334), deren letzter Satz laiitet: 
„Ich halte es for sehr wohl moglich, daB mit upahvard aueh hier speziel! 
der Abhang des Gebirges am Ende der Welt gemeint istj eine Stelie, die 
deutlich den Valamythus lokalisierte, babe ich aber bisher nicbt auffinden 
konnen,*^] Die verwandten Worter pratilward und abhihvdrd laBt Geldner 
bei seiner Untersuchung ganz beiseite, da sie als (kr. ?.ey. nicbt sicker zn 
bestimmen seien. So ganz unklar scbeinen sie mir indessen trotz ihres nur 
einmaligen Vorkommens nicbt zu sein. In 7, 66, 14: ud ti tydd darSatatn 
vdpur diva eti pratihvarS wird man doeh kaum anders ubersetzen konnen 
als „Dort steigt jene herrliche Erscheinung am Hang des Himmels auf“, 
und AV. 6, 76, 3 ndbMhvdri paddm ni dadhati sd mrtydve wird wobi aueh 
im PW. richtig libersetzt sein: ,,Er setzt den PuB nicbt auf den absehussigen 
Pfad zum Tode.“ Und wenn man diese Worte aucb nicbt als beweisend fiir 
die Bedeutung von upahvard ansehen will, so widersprechen sie doch jeden- 
falls der Rotbscben Annahme [PW.: „1) Wolbung, Bucbt; Abfall, Abhang**] 
nicbt. Dazu kommt pr, pabbhdra „Abhang“, das Zacbariae, Beitr. z. ind. 
Lex., S. 60 ff., auf prahvdra zuriickgefubrt bat, eine gltozende Et^^unologie, 
die Piscbel (Gramm, d. Prakritsprachen, S. 188) mit Unrecbt anzweifelt. 
Es ist ferner selbstverstandUcb, dafi upahvard von hvr mit upa herkommt. 
Fur hvr setzt aber Geldner selbst im Glossar als Grundbedeutung „kippen‘* 
an. [Durcbgestrichen der Satz: Damit stimmt es dock durcbaus uberein, 
wenn upahvard den Ort bezeicbnet, wo das Land zum Flusse oder die Steil- 
kiiste der Erde zumOzean „umkippt“.] Geldners Deutung von dpa hvdrate 
als upatisfhate in 1, 141, 1 halte icb nicbt fur richtig; die Stelie wird spater 
besprocben werden. Obne Schwierigkeiten lassen sicb endlicb aucb die 
Bedeutungen rahas und antihe, die upahvara im spateren Sanskrit bat, aus 
der Bedeutung „Hohle“ [geandert aus durcbgestricbenem ,,Bergliaiig‘‘] 
ableiten. [Dieser letzte Satz hatte nach Einfiigung der Anm. 2 auf S. 336 
gestricben werden soUen.] 




